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प्रकाशकीय 


आपफधमं प्रदीप श्री १०८ श्राचार्य कुन्थुसागर महाराजकी रचना है। इसमें शहस्थके सभी शआरवश्यक 
कर्तव्यौँका निर्देश पुराने आवकाचारोंके अ्रनुखार विशेषतः आचार्य जिनसेनके महापुरण और सागारघर्माम्रतके 
अनुसार किया गया है । बुछ ऐसे नये विषय, जो वर्तमान कारें प्रचलित हैं, भावकाचारबे अंग बनाये गये हैं । 
उदाहरण र्थ झ्ृतदेह विसर्जनविधि ओ्रोर सूतक-पातकविधि आदि | 

इसकी संस्कृत और हिन्दी टीका कटनीनिवासी सुप्रसिद्ध विद्वान पं० जगन्मोहनलालओ शास्त्रीने की 
है | पण्डित जी समाजके एक सुप्रसिद्ध सरलपरिणामी शाम्तचित्त विद्वान हैं। श्रपने जीवनके प्रारम्भसे दी आपकी 
रुचि त्यागकी ओर है और इस समय आप द्वितीय प्रतिमाके श्रनुरूप ततोंका पालन करते हैं। यहां यह कहनेकी 
आवश्यकता नहीं कि पण्डितजीने इन टीकाओ्ोंके निर्माणमें बहुत बड़ा परिश्रम किया है | इससे यह निश्च यपूर्वक 
कहा जा सकता हैं कि यदि ये साहित्य निर्माणके कार्यमें प्रारम्भसे ही ध्यान देते तो आज इनकी इस प्रकारकी 
शोर कई सादित्यिक सचनायें न केवल दृष्टिगोचर द्वाती श्रपि तु उनका स्थायी लाभ भी आरांका जाने लगता । 
पण्डितनीका हिन्दी ऋर संस्कृत पर पूरे अधिकार हैं. और ये टीकाएं, मजी हुईं भाषामें लिखी गई हैं | 

श्री ग० वर्णी जैन अन्थमालास श्रत्र तक जो साहित्य प्रकाशित हुआ है वह अपनी मोलिक विशेषताको 
लिए, हुए है । इस सम्बन्धर्म हमारी सदासे यह दृष्टि रह्दी है कि इसमें सघ 4 थम पूज्यपाद श्री १०५४ छु० गणेशभ्रसाद 
जी वर्णके प्रवचनोंको लिपिबद्ध कराकर और उनके विखरे हुए साहित्यका संकलन करा कर उसे प्रकाशित किया 
जाय । फलस्वरूप श्रब॒ तक मेरी जीवनगाथा ब वर्णीवार्णीके तीन भाग इसके द्वारा प्रकाशित हो चुके है । इसके 
बाद हम ऐसे साहित्यको स्वीकार करते हैं जो किसी न किसी रूपमें अपनी मौलिक विशेषता रखता है | जब दमारे 
सामने भ्रावकधर्म प्रदीप व उसकी टीकाओंके प्रकाशनका प्रस्ताव श्राया तो हमने उसे भी इसी दृष्टिसे देखा। दमारा 
विश्वास है कि समाजकी शानवृद्धि ओर चरित्रशुद्धिमें इनसे पर्यास सहायता मिलेगी । हमने इनके प्रकाशनका निर्णय 
करते समय किन्दीं विशिष्ट मतोंका श्राग्रह न करके ग्रन्थकार और टीकाकारके भादोंकी पूरी तरहसे रक्षा हो इस 
बातका पूरा ख्याल रखा है| हमारा विश्वास है कि सा हेत्यनिर्माण और प्रकाशनमें यदि यह उदारता बरती 
जाय तो इससे समाजमें उदार और सहिषुतु क्षेत्रके निर्माणमें पर्याप सहायता मिल सकती है | 

यद्यपि सोलापुरमें श्री १०८ श्राचाये कुन्थुसागर महाराजके साहिस्यकों प्रकाशित करनेवाली उन्हींके 
नामसे एक संस्था ध्थापित है, पर कई मद्दानुभावों ओर खासकर भावकधमंप्र दीपके सुयोग्य यैकाकार श्रीमान्‌ 
प० जगन्मोइनलाल जी शाल्जीका विशेष प्राग्रद्द होनेसे वर्णी ग्रन्थमालाने इसे स्वीकार किया है। 

इस पर प्रास्ताविक वक्तव्य समाजमान्य श्रीमान्‌ १० केलाशच*द्व जी सिंदा तशाल्ली ( प्रधान अध्यापक 
भी स्याद्वाद महाविद्यालय ) ने लिखकर दिया है | इससे इस प्रफाशनकी महत्ता बहुत अ्रधिक बंढू गई हे। 
पण्डित जी का शास्त्रीय श्ञान किसीसे छिपा हुआ नहीं दै। समाजमें इस पीढ़ीके ऐतिहासिक दृष्टिसे विचारपूर्ण 
लेखकॉमें वे प्रथम हैं यह बात उनके प्रास्ताषिक वक्तव्यसे ही स्पष्ट हो जाती है | 


( २) 


इसके श्रतिरिक्त ह4 ग्रस्थको सर्तोगपूर्ण प्रकाशन योग्य बननेयें व्यों ग्रन्थमालासे सम्बद्ध व्यक्तियोकां 
श्रम तो है ही साथ ही भी स्थाद्ाद महाविद्यालयकी साहित्य गद्दीकों सुशोभित करनेवाले श्री पण्डित अम्ृतलाल 
नी दर्शनाचार्य, साहित्याचायंका श्रम कुछ कम नहीं है। उन्होंने इसपर अनेक प्रकारसे श्रम किया है श्रोर उसके 
फलघ्वरूप हम इस प्रकाशनको इस स्थितिमें देख रहे हैं । 

घर्णी प्रन्थमालाके सामने अनेक उपयोगी कार्य रहनेसे उसके श्राथिक पहलका निर्वाह करना बड़ा 
कठिन बना रहता है। इस ग्रन्थकों प्रकाशनके लिए, स्वीकार करते समय भी हमारे सामने यह प्रश्न था। हमे 
यह लिखते हुए प्रसन्नता होती है कि श्री सिंघई तोड़रमल कन्हैयालाल जी दि० जैन पारमा्िक द्रष्टफंडके 
ट्रष्टियों और उसके सुयोग्य मंत्री जीके सामने जब यह प्रश्न आया तो उन्होंने बड़ी उदारतापूर्वक इसके प्रकाशनके 
लिए. १२००) स्वीकार करनेकी कृपा की है। 

हस प्रकार हम देखते हैं कि उक्त श्रनेक महानुमावोंके सत््रयश्नके फलस्वरूप हम श्रावकधर्म -दीपको एसी 
व्यवस्थित सामग्रीके साथ सुन्दर रूपमे :.काशित करनेमें समर्थ हो सके हैं, अतएव हम उक्त सब मद्बानुभावकि 
श्रत्यग्त श्राभारी हैं । 


यह ग्रन्थ जैन शासनके प्रभावकों बढ़ानेमें सह्ायक हो यही हमारी श्रन्तिम कामना है । 


बंशीधर व्याकरणाचार्य 
मंत्री ग० बर्णी जैन प्रन्थमाला 


प्रास्ताविक 


श्राचरणकी दृष्टिसे जैनधर्मके दो रूप हैं, सागार अथवा ग्रहस्थधर्म और श्रनगार श्रथवा मुनिधमे । 
किन्तु यथार्थमें जैनधर्म अनगारोंका ही धर्म था। जैनथर्मका प्रधान लक्ष्य है मोज्ञप्राप्ति ओर अ्रनगारघर्म 
ही मीक्ञप्राप्तिका साक्षात्‌ कारण है । अनगारधर्म धारण किये बिना मोक्षको प्राप्ति संभव नहीं है। इसीसे 
पुरुषार्थसिदधयुपायर्म, जो श्रावकर्मका प्रतिपादन करनेवाला ग्रन्थ है, आच!यय अमृतचन्द्र सूरेन लिखा है 
कि जो उपदेष्टा यतिधर्मका उपदेश न देकर ग्रहम्थधर्मका उपदेश देता है, जैन प्रवचनम उसे निम्रहस्थानके 
योग्य कद्दा है । 

इसका स्पष्ट निदर्शन हमें आचार्य कुन्दकुन्द स्तामीके ग्रन्थों मिलता है। उनके पदप्राभतोंमे मुनिको 
लक्ष्य करके ही धर्मका प्रतिपादन किया गया है। शआ्रावकधर्मका निर्देशमात्र चारित्रप्राम्ततम है। श्रावकके बारद 
व्रत और ग्यारह दर्ज ( प्रतिमा ) यही साधारणतया श्रावकधर्मका प्राचीन रूप है। तस्तार्थसृत्र और स्तकरण्ड 
श्रावका चारसे बारह वतोंके अतिचारोंकी परम्पराका आरम्म होता हे । 

यद्यपि उत्तरकालमें निर्मित श्रावकाचारोंम अतिचारोका वर्णन व्रिशेषरूपसे तस्वार्थमृत्रका ऋणी दे 
तथापि इसमे सन्दह नहीं है कि रत्करण्डक्रावकाचार उपलब्ध श्रावकाचार्रोम आर्य भ्रावकाचार है और वह एक 
प्रचोन तथा स्वतंत्र परम्पराका प्रतिनिधित्व करता है । 

आचार्य समन्तभद्रकी आसमीमांसा जो सन्तुलितपन, क्रमरद्धता तथा प्रौढ़ता है वही रक्कएडश्रादका- 
चार्स्म मो पाई जाती है। उसका सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्रका वर्णन मौलिक है | सम्पग्दर्शनका 
चित्रण करते हुए उन्होने गुर्मूटताके लिए पापण्डिमोहन शब्द रखा है | यहां पापण्टि शब्द साधुका वाचक है । 
पहले साधुसामान्यकों पापरण्डि कहृत थे। उत्तर कालमें इसीका भ्रष्ट रूप पाखण्डी बनायर्टी साथुओके श्रर्थम 
व्यवह्ृत दहन लगा । अशोकके शिलालेखोम पापण्डी शब्द अपने मूल श्रर्थम व्यवद्दत हुआ है । भ्रतः पापण्डी 
शब्दका 'योग रक्षकरण्डको प्राचौनताका खूचक है इसी तरह प्रोषधोपवासके लक्षण पर्वण्यटलथश्थ में पर्व 
शब्द भी खास ध्यान देने योग्य है । टीकाकार प्रमाचद्धने पव्रका अर्थ चतुर्दशी प्रचलित ५५ विक अनुसार कर 
दिया है । किन्तु पर्व” का प्राचीन अर्थ अभ्ावस्या पूणिमा हा मिजता है | 

दिगम्बर तथा शवेताम्बर परम्परामैं वस्त्रके लिये चेल' शब्द ही प्राचोन कालसे प्रचलित है। रत्ञकरण्डमे 
भी 'चेलोपसष्टमुनिरिव” तथा 'चेलखण्डघरः” शब्दोके द्वारा उसी प्राचीन शब्दका प्रयोग किया गया है | बादके 
भावकाचारेमि इस शब्दके स्थानमें 'कोपीन! "संब्यान! श्रादि बल्च विशेषोंका प्रयोग पाया जाता है चेल या 
चेलखण्डका नहीं। इसी तरह सामायिकशिक्षावत और सामायिकप्रतिमाका स्वरूप भी प्राचीन परिपाटोका 
बतलाता है । पांच श्रण्॒॒तोंम चौथे श्रणुत्॒॒का नाम परदारनिब्वत्ति और स्वादाससंतोष दिय्रे हैं । ये दो नाम 
प्रकारान्तरते एक ही श्रर्थके सूचक हैं । किन्तु उत्तर कालमें परदार्गनवृत्तिका श्र्थ केवल परस्त्रीनिवत्ति करके एक ही 
ब्तके दो टुकड़े कर दिये गये ओर डसमैंसे वेश्यासेबनकी गुज्ाइश निकाल लीं गई । 

भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यने पांच अणुत्॒तोंके सिवाय तीन गुशत्रत और चार शिक्षात्रत बतलाये। तथा 
दिफूपरिमाण, अ्रनर्थदण्डत्याग और भोगोपभोगपरिमाण ये तीन गुणाव्रत ओर सामायिक, प्रोषथ, अ्रतिथिपूजा 
तथा सहलेखना ये चार शिक्षावत गिनाये । तच्तार्थसृत्रमेँ गुण॒त्रत और शिक्ञावत भेद न करके सात शील बतल,ये- 
दिग्विरति, देशविर्णत, अनर्थदण्डविरति, सामायिक, प्रोषधोपबास, मोगोपमोगपरिमाण और श्रतिथिसंवभाग। 


( ४) 


सल्‍लेखनाकों अलन्से बतलाया । 

रक़्करएडश्रावकाचारमें कुन्दकुन्दाचार्यकी तरह ही गुणतबत तीन और शिक्षात्र। चार बतलाये | 
गुणवतके भेद दिखत, अ्रनर्थदण्डदम्नत और भोगोपभोगपरिमाण भी झुन्दकुन्दकी तरह ही किये। किन्तु 
शिक्षात्रतोंके भेदों मे परिबतेन कर दिया -देशावकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपवास ओर वेयाइत्य । तर्वार्थसूजको 
तरह ऋलेखनाकी अलगस बतलाया ! इसी तरह जरतों और शीलोंके श्रतिचारों को बतलाते हुए. परिग्रहपरिमाण 
ब्रत और भोगोपमोगपरिमाण घतके अ्रतिचार तत्वाथंसूत्रसे त्रिज्कुल भिन्न ही बतलाये--जो तत्वार्थ सूज़में 
प्रतिपादित अ्रतचारोंसे अ्रधिक बुद्धिग्राहव हैं ओर ठीक बेठते हैँ । किन्तु तत्त्वार्थसृत्रकी महत्ताके कारण उसमें 
प्रतिषादित अरतिचार ही उत्तर कालमे प्रचलित हुए | 

स्वामी जिनसेनाचार्यके आदिपुराणस अ्रावकाचारमें कुछ नथीनताका सूत्रपात हुआ । उन्होंने पक्ष, चर्या 
झौर साधनके द्वारा श्रावकर्क तीस भेद किये-पाक्षिक, नेष्ठिक और साधक । अपनेसे पूर्वके सभी भ्रावक आचार्से- 
का संकलन करके सागारघर्माम्तका रचनेबाल आचार्यकल्प पं० आरशशाधर जीने आदिपुराणका अ्रनुसरण करते 
हुए ही आवकके तीन भेदोंकी आधार बनाकर कथन क्रिया | 


प्रस्तुत श्रावकाचार 


प्रस्तुत श्रावकधर्मप्रदीप्म भी स्वामी जिनसेनाचार्यकी सर्रश का अनुसरण करके आचार्य श्रीकुंथु 
सागर जी ने श्रावकधर्मका वर्णन किया है। प्रथम अध्यायम १५ श्लोकोंके द्वारा उन्होंने पाक्षिक भ्रावकका 
स्वरूप श्रौर श्राचार बहुत सरल गैतिस बतलाया है, अद्विता ही परम धर्म है, बीतराग देव हो सच दब हैं, निर्श्नन्थ 
साधु द्वी सच्चा साधु है और जिनोक्त शास्त्र ही पठनीय है एसा जिसका भात्र है वह पाक्षिक श्रावक है । पाक्षिक 
श्राधक भोगोपमोगमें विरक्त नहीं हंता ओर त्रस स्थावर जीवोंकी हिंसाका त्यागी नहीं होता है तथापि धर्मकार्य 
करनेमे सदा तत्पर रहता है | वह दान दता है, पूजा करता है और वशेपवीत धारण करता है । 

विद्वानों का मत है कि ग्रन्थकार अपने समयका प्रतिनिधि होता है। उसकी रचना तत्कालीन विचारीस 
अच्यूती नहीं रहती । श्रावक्मंप्रदीपर्स भी हम इस तथ्यके दर्शन पाते है । यह्द सब्र जानते हे कि द्वितीय 
विश्वयुद्धके कालसे विश्रर्में सुख शान्ति स्थापित करनेकी सर्वत्र चर्चा है। आचार्य कुन्थुसागर जीने भी श्लोक ११ 
में उतकी चर्चा करते हुए लिखा है कि दुष्टका निग्रह ओर सज्जनका रक्षण सम्पूर्ण विश्व सुख शान्तिका कारण 
है एसा भाव पाज्षिकका होते है । 

दूधर अ्रष्यायस नप्ठिक श्रावकका वर्णन है | प्रथम तीन अध्यायोंके द्वारा पहली प्रतिमाक; वर्णन खूब 
विस्तारसे किया है और अन्य आ्रावकाचारोम दाशनिक श्रावकके सम्बन्धर्म जे कहा है उस सबत्रका संकलन कर दिया 
है, साथ ही कुछ नव्रीन बातें भी हैं, जो अन्य श्रावकाचारोम नहीं हैं उदाहरणके लिये सूतककी चर्चा किसी 
भी क्रावकाचारमें नहीं पाई जाती, किन्तु इस श्रावकाचारमें उसे भी सपाविष्ट कर दिया गया है। 


आगेके श्रव्यायोम शेष प्रतिमाओंका वर्णन है । 
आचाय॑ श्री कुन्थुसागर जी 


इस प्रन्थके कर्ता आचाय॑ श्री कुन्थुसागर जी इस युगके आदर्श साधु थे । उनकी सौम्य मूर्ति, सदृव्यवद्दार, 
भाषा संयम, एक साधुके अनुरूप थे । जो कोई उनके परिचयमेँ आता था वह प्रभावित हुए बिना नहीं रहता था । 
स्यागद्त्ति अपनानेसे पूर्व उनका ज्ञान उतना विकसित नहीं था। किन्तु त्यागी होनेपर उन्होंने बसबर शानाराधनामें 
अपना उपयोग लगाया । जत्र वह तप्तम प्रतिमामे थे तो एकचार अध्ययनके लिये भी स्याद्वाद महाविद्यालय बनारस 


( ४ ) 


में भी श्राये थे। किन्तु वहाँका जलवायु अनुकूल न द्वोनेसे उन्हें चले जाना पड़ा था। मुनिदीक्षा लेनेके पश्चात्‌ 
जब मुझे प्रथम बार उनके दर्शनोंका सौभाग्य प्राप्त हुआ तो मैं तो उन्हें नहीं पहचान सका, किन्तु उन्होंने मुमे 
तुस्‍नत पहचान लिया । 

आपका जन्म स्थान कर्नाटक प्रान्तके वेलगांव जिलेमें स्थित ऐनापुर ग्राम था। श्आापका जन्म नाम 
रामचनक्त था | पद्चीस वर्ष तक गहस्थाश्रममें रहनेके पश्चात्‌ सन्‌ १६२५४ में आपने श्रवणवेलगोलामें 
आचाय॑ श्री शान्तिसागरजीसे छुल्लक दीक्षा ली और आपका नाम पाश्च कीर्ति रखा गया । तत्पश्रात्‌ सोनांगिर 
सिद्धक्षेत्र पर आचाय॑ महाराजसे ही दिगम्बर जिनदीक्षा ले ली। उसके पश्चात्‌ श्राप अध्ययनमें लगे रहे | और 
उसके फलस्वरूप संस्कृत भाषामें ग्रन्थ रचना भी करने लगे । आपकी वक्तृत्व शक्ति भी अपूर्ष थी । उत्तरप्रान्तसे 
विहार करते हुए आपने गुजरात प्रान्तकों अपना वासस्थान बनाया । और उस प्रान्तके गांवोर्म विद्ार कर लोगोंको 
धर्म स्थिर किया । जैन अजैन सभी श्रापके उपदेशसे प्रभावित होते थे | अनेक राजाओने भी आपका सन्मान 
किया और उपदेश सुनकर प्रभावित हुए तथा अपने राज्यम श्रहिंसाका पालन करनेका नियम लिया। खेद हैं कि 
२ जुलाई सन्‌ १६४४ को आपका असमयर्मे स्वगंवास होगया । इस युग ऐसा साधु होना दुलंभ है । 


टीका ओर टीकाकार 


श्रावकपघमंप्रदीप नामक ग्रन्थकी संस्कृत और हिन्दी टीका जैन समाजके प्रसिद्ध धर्मात्मा विद्वान प० 
जगन्मोहनलालजी ने की है । पं> जगन्मोहनलालजी मध्यप्रान्तके निवासी ओर स्व० ज्र० गोकुलप्रसादजीके सुपुत्र 
हैं | ब्र० गोकुलमसादजी सच्चे त्यागी थे । उनके गुण उनके सुपुत्नम भी श्रवतरित हुए. । विद्वान होनेके साथ ही साथ 
आप द्वितीय प्रतिमाके धारी हैं श्रोर ३२ वपसे जेन शिक्षा संस्था कटनीमें प्रधानाध्यापकीका कार्य श्रत्यन्त सन्‍्तोष 
आर निरीहबत्तिसे कर रहे हें । 

जैसे ग्रन्थकार आचाय श्री कुन्थूसागरजी इस युगके आर्दश साधु थ पैसे ही उसके टोकाकार पं० जगन्मोहन 
लाल जी अपने समय के आदर्श विद्वान्‌ हैं। उनकी दोनों टीकाश्रोंने ग्रन्थके महन्चकों चोगुना कर दिया है | इस 
युगके विद्वानोंमें ग्रन्थ रचनाकी पद्धति छचित्‌ ही पाई जाती है ! किन्तु संस्कृतम टीका रचना तो अपूर्व सी ही बात 
है । टीका बहुत ही सुत्रोध है और छात्रोंके लिये उपयोगी है, इसी तरह हिन्दीयका भी बहुत ही उपयोगी है | उसमें 
स्वाध्याय करनेवालोंके लिये श्रवाकाचारका विषय भरा हुआ है। मूलग्रन्थमें तो केवल मूल मूल बाते हैं, किन्तु 
हिन्दी टीका में प्रत्येक विषय पर विस्तृत चर्चा है और इस तरह यह ग्रन्थ स्वाध्याय करनेवालोके लिये बहुत हो 
उपयोगी बन गया है। हम अपने मित्रको ऐसी सुन्दर टीकाएं रचनेके लिये बचाई देते हैं । वर्णी ग्रन्थमालाने इसे 
प्रकाशित करके उचित ही किया है ओर इसके लिये वह धघन्यवादाई है । 


+ 
केलाशचन्द्र शास्त्री 
( प्रधान अध्यापक श्री स्या० म० थि० बनारस ) 


आव-बक्तव्य 


शान आत्माका गुण है। शानावरणादि कर्मोंके निभित्तसे उसमें द्वनाधिकता हो सकती है तथापि शअत्मासे 
ज्ञानका सर्वथा श्रभाव नहीं हो सकता | स्वभाव अपरिहाय्य है। वस्तु स्वरूपको जाननेके लिए म्राणिमात्र लालायित 
रहता है । शान प्राप्तिस जिस अनिर्षचनीय सुखका आनन्द प्रास द्वोता हें वह अन्य किसी कार्यके इोनेसे नहीं प्राप्त 
होता । सम्यस्शान मोक्षगार्गमें बहुत बड़ा साधन है | बिना उसके मुक्तिकी प्राप्ति नहीं होती ) 
संसारी जन उसी केवलजशानकी आभाके द्वारा, जो भगवान्‌ केवलीकी वाणी द्वारा प्राप्त होती है, अपनी 
श्रात्पाको आलोकित कर अपनेका पवित्र करते हैं। इस काल शानरविकी किरण अन्तिम तीर्थकर मंगवान्‌ 
महावीर स्वामी द्वारा फेली हैं। उनकी शिष्य परम्परागें ६८३ वर्ष तक तो अंग-पूव॑संबंधी ज्ञान मौखिक चलता 
रहा । उसके बाद बचा हुआ ज्ञान ग्रंथ रूपमें निबद्ध हुआ । उस भ्रुतके आधार पर अनेक आचार्य भगवान्‌ कुन्दडुन्द 
स्वामीसे लेकर स्वपरकल्याण करत हुए उस घाराको थ्राज भी श्रविड्छिन्न बनाए हुए. हैं । 


यद्यपि दक्षिण प्रान्तमं सदासे साधु परम्परा है, ओर पंचम कालके अन्त तक रहेगी ऐसा भगवानका वचन 
है तथापि उत्तर प्रान्तम इस परम्पराफा अभाव था | थी १०८ आचाय॑ शान्तिसागर महाराजने इस कालमें इस 
परम्पराफो इस प्रान्तमं चालू कर दिया है। उनमेंसे एक प्रस्तुत ग्रंथके कर्ता श्री १०८ आचार्य कुन्धुसागर भी हैं। ये 
श्री १०८ आचार शान्तिसागरजीके शिष्य हैं | अनेक ग्रन्थोके रचायिता हैं। मोक्षमार्गप्रदीपके श्रनग्तर मुनिधर्प 
प्रदीप और उसके बाद 'भावकपमंप्रदीप' की रचना इन्होंने की है । संस्कृत मापामें इतनी सरल रचना कर सकनेका 
सौभाग्य बहुत कम महानुभातरोंकों प्राप्त होता है । इस सरल ग्ंथवी टीका और सरल द्वोना चाहिए थी, पर वह 
सम्भव नहीं हो सका, तथापि आचार्यश्री की आजशास मेने टीका लिखनेका प्रयास किया है । भले ही हम उसमे 
यथाचित सफलता नहीं पा सकें हो पर आ्राचार्यश्रीकी श्राश।का पालन में कर सका इसका मुर्के सन्ताष है। में 
भावकाचारसंबन्धी एक पुस्तक लिख रहा हूं, तथापि वह श्रपूर्ण है । मुझे इस ग्रन्थकी टीका लिखनेका सौभाग्य 
कैसे प्रात हुआ, और उसके लिखनेकी श्रम्तः प्रेरणा क्या हुई ! ४सकी एक कह्दानी है । 

अन्तःप्रेरणा 

मेरे पिता सप्तम प्रतिमाधारी पूज्य ब्र० गोकुलप्रसादजी संवत्‌ १६८० विक्रमाब्दमें स्वर्गवासी हुए.। स्वर्गवासी 
शब्दका मेंने व्यावह्ञारिक शब्द प्रयोगकी पद्धत्यनुसार प्रयोग नहीं किया, किन्तु वे श्रावक बती थे अ्रतः जैनसिद्धान्तके 
अनुसार उनका देहावसान होने पर अ्रन्य पर्यायमें स्वर्ग गाति प्राप्त करना निश्चित हे। अस्तु । बे जबलपुर 
जिलाके अ्न्तगत मझौली ग्रामके निवासी थे किन्तु अपनी मुकदर्मेबाजीकी हानिकारक आदतबश उत्पन्न 
हुई श्रर्थिक हानिके फारण वे अनेक स्थानोंमे भ्रमण कर पिंडरई ( मंडला ) में व्यससाय करने लगे थे। काल 
लब्धिसे उनकी रुचि स्व्राध्यायकी ओर हुई और उन्होंने संसार देह और भोगोंसे उदासीनताको प्राप्त किया । 
अम्यासावस्थारूप श्रावक त्रत और बह्मवयंका पाजन, जिन मन्दिस्में ग्रावास, स्वाध्याय, और तीर्थयात्रा ये ही 
उनके काय शेष थे। व्यवसायिक कार्य हमारे चच्चेरे ज्येष्ठ श्राता तथा मामा पर छोड़ दिया था | सं० १६६५ 


में इमारी माताका देहावसान हुआ | पिताने इसे सुयोग समझा और सप्तम प्रतिमाके बत जिनप्रतिमाके 
सन्मुख स्थयं ग्रयीत किए । इनके जीवनका परिचय पूज्य भो १०५ क्षु० गणेशप्रसादज्ी वर्णी महाराज ने 


( ७) 


अपने दीक्ञागुरुके रूपमें अपनी शझ्ात्मकथा 'मेरी जीवन गाथा” में दिया है, अतः विशेष लिखना 
उपयुक्त नहीं है | इनकी इच्छा बहुत समय तक विद्याभ्यासको रही। स्वर्गीय गुरुवर्य न्यायवराचस्पति स्थाद्वाद- 
वारिधि पंडित गोपालदासजी बरेया मारेना ( ग्वालियर स्टेट ) में उन दिनों जीवित थे | थे दिग्गज पिद्दान्‌ थे। 
उनके पा विद्याभ्यास हेतु गए, में भी साथ था। गुझ्जीने मुझे रक्तकरण्डआवकाचारके कुछ ६लाक पढ़ाए और 
बादर्म यह कद्द दिया कि बालक छोटा है इसे मथुरा पहुँचा दो । वहां मद्दासभाका महाविद्यालय खुलनेवाला है । 
मुझे मथुरा भेजकर वे मारेनामें अध्ययन करते रहे | अध्ययन कालके बाद उनके ब्रतास विशेष विशुद्धि श्राई । 
उनके अनेक शिष्य हुए । विशेष संख्या दनके कारण दमोहके पास श्री कुण्डलपुर्जी नामक प्रार्चानक्षत्र पर 
ब्रह्मचारियोंका एक श्राश्रम स्थापित किया | एक आश्रम इंदारम भी स्थापित कया जा अभी उदासीनाभश्रमके 
नामसे चल रहा है। इनका उद्देश्य ग्राम्य जनताका घामिक शिक्षण देना था, अतः वे प्रायः आमामे विद्दार 
करते थे ओर वहीं विद्वर करनके लिए शिष्य समुदायका भी प्रेरणा करत थे । लांकक कांतिकों आंमलापा उन्हे छू 
तक न गई थी, इसलिए, इतनी सवाञ्नोंक बाद भी शहरी जनता तथा अखबार दुनियाके लाग उन्हें कम जानते थे । 
उन्होंने ''क्रवकप्रतिभादर्पण”' नामसे एक ग्रंथ लिखना प्रारंभ कया था। वे चाहते थ कि भ्रावकोकी 
प्रतिमाओंके संबंधमें एक ग्रंथ एसा लिखा जाय जा सरल हां और उस पढ़नके बाद काई भा ब्ती निर्धदह हंकर 
ब्त पालनमें अ्रग्मसर हो । जीवनके अन्तके दिनोमिं उन्हांन मुझे बुलाकर कद्दा कि मेश प्रथ अ्पूर्ण रहा जाता 
है । तुमने विद्या प्राप्त की है, तुप इसे पूरा कर सकते हो, अतः इसे पूर्ण करना । यह उनकी अन्तिम आशा 
थी । मैं चाहता था कि उसे पूण करूं. पर मुझे कठिनताका अनुभव हुआ । कारण यहद्द था कि उन्होंने हिन्दी 
शाज्नोंफी पुरानी जयपुरी ढ ढारी भाषामें लिखना प्रारंभ किया था । उस भाषा प्रयत्न करने पर मी में. नहीं 
लिख सका | अनेक वर्षों तक ग्रंथ रखा रहा और मैं कार्यसे निराश हो गया, यह समझ कर 'क में इसे लिख न 
सकूँगा, फिर भी चित्तमें खटका था। मुमे अ्रन्त प्रेरणा होती थी कि इस संबंधमें कुछ लिखा जाय चाहे वह 
इस रूपमें न भी हो, श्रन्य किसी रूपमें हो पर पिताजीकी जो इच्छा या आज्ञा थी उसे पूरा करना ही चाहिए | 
यह तो कोई लोकिक कामना नहीं थी, पारमार्थिक कार्य भी यदि पूथ न किया जासके तो इससे अधिक और 
क्या प्रमाद होगा १ पर भाषा ढ ढारी लिखना मेरे बशकी बात नहीं थी | श्रत;:प्रेरणा उत्पन्न होती थी, पर उसकी 


पूर्ति नहीं हो पाती थी । 
लेखनका सोभाग्य 


विक्रमाहु २००० में दशलक्षणपर्षम शाब्प्रवचनके हेतु मुझे खण्डवा जैन प्मायतका श्रामंत्रण 
मिला। मैंने १० दिन वहाँ प्रवचन किए । तदनन्तर मध्यके तीर्थोकी यात्रा करते हुए इंदौर गया। इंदौरमें 
हमारे ग्रामके एक सज्जन मिले और हमारा उनका विचार हुआ कि वांसवाड़ा ( वागड्डप्रान्त ) में भ्री १०८ 
आचाय कुन्थुसागर जी का चातर्मास है वहाँ दर्शनहत चला जाय । हम दोनों वहाँ पहुँचे । वॉसव्राड़ामें श्री मन्दिर 
जीमें समाभवनमें ६००, ७०० भ्रोता थे और आचार्य जी का संस्कृतवाडमयर्मे उपदेश चल रहा था। मेरा 
प्रथम प्रसंग था जब कि उनके मुखारविन्दसे मैं माषण सुन रहा था और इससे अधिक आश्चर्य यह था कि वह 
संस्कृत भाषा में था । भाषा इतनी सरल थी कि उपस्थित जनता उसे समझ सके । जहाँ थोड़ीसी कठिनता 
महाराज समझते वहाँ हिन्दी भाषामें बोलने लगते थे। इस तरह उभय भाषाके संगममें चलनेवाला आचाय॑ श्री 
फा प्रवचन बड़ा ही द्वदयग्राह्द था । 

जनताको देखकर मेरा अनुभव था कि पहोँ कमसे कम १४०, २०० घर जैनोंके होंगे। पूँछने पर यह 
शात हुआ फि यहाँ केवत ३६ घर दिगम्बरोंके हैं और ५० घर श्वेताम्बरोंके हैं । जनता जो एक, भत दै उसमें 


( ८) 


शहरके पढ़े लिखे सुशिक्षित राजकमंचारी, श्रध्यापक, वकील, डाक्टर आदि प्रमुख पुरुष हैं। प्रतिदिन आफिस 
कार्यके भ्रनन्‍्तर यही समय सबके लिए अनुकूल होनेसे श्राचार्यश्री का प्रवचन इसी समय शामको ६ बजे होता 
है। आचार्य भी का प्रभाव अवखिन्त्य था । भाषण सुनने पर किसीको यह प्रतीत नहीं होता था कि वक्ता साधु 
किस धर्मफा है और कित धर्मका उपदेश कर रहा है। जैनघर्म शब्दका प्रयोग किए, ब्रिना भी आत्मधर्म और 
गहस्थके कर्तव्योॉका जिस सुन्दरता और आकर्पक ढंगसे वे प्रतिपादन करते थे उससे उनकी साध॑जनीन 
हितभावना पद पद पर व्यक्त होती थी । मतभेदोंकी या स्वमतप्रशंसाकी गंध लाए. बिना सदूधर्मका दृढ़तासे 
प्रतिपादन करनेवाला उपदेश मैंने अपने जीवनमें पहिली बार सुना | बह कला आश्चर्यजनक थी जिसके 
स्मरणमात्रसे ग्राज भी हृदय पुलकित हो उठता है । 


आचार्य महाराजका जीवन प्रारंभसे ही उन्नतिशील था । ये कर्नाटक प्रान्तके ऐनापुर ग्रामके निवासी थे । 
इनके पिताका नाम सातप्पा ( शाम्तात्मा ) और माताका नाम सरस्वती था। इनका पूर्व नाम भी रामचंद्र था। 
बाल्यकालसे ही उक्त गहस्थ धार्मिक दम्पतिने उनमें धर्मके संस्कार उत्पन्न किए थे । केवल माता पिताकी इच्छासे 
उन्होंने विवाह किया था । वेराग्य भावना उनके हृदयमें थी | यद्यपि इनके श्वसुर धनिक थे श्रौर अ्रपुत्रवान 
होनेसे इन्हें सम्पूं धनका वारिस बनाना चाहते थ, पर ये तो सांसारिक सम्पत्तिको विपत्ति मानकर उससे दूर ही 
रहना चाहते थे। इन्होंने २५ वर्धकी तरुण वयमें ही ब्रह्मचय प्रत धारण कर लिया। श्रीसम्मेदशिखरजकी 
यात्राको जाते समय इनका कटनी पदार्पण हुआ्आा । उस समय हिन्दीका ज्ञान इन्हें बहुत सामान्य था। 


धर्मकी विशेष अमिलाघासे ये कय्नी करीत्र १ सप्ताह ठहरे । घर्मचर्चाका सुनना यही एकमात्र काथ उस 
समय था । दूसरी बार सं० १६८५ में परमपूज्य आचार्य श्री १०८ शान्तिसागर जी का कटनी में चातुर्मास हुआ । 
उस समय संधर्मं आप ऐलकपद पर आसीन होकर आये थे। पाश्वंकीति शआ्रापफी संशा थी। यह शात 
हुआ कि आपने तोन वर्ष पूर्व ही क्लुल्लकदीक्षा और उसके बाद ही इस वर्ष एलकदीक्षा ली है । उस समय आपकी 
अवस्था ३० सालकी थी । संघ्रमें इन्हे यह कार्य दिया गया था कि श्रावकोंको कमसे कम मूलगुण तथा उनका 
चिह्न यशोपत्रीत / जनेऊ ) देकर श्रावक बनावे । इस कारण इन्हें साधारण लोग जनेऊ महाज के नामसे 
संबोधित करते थे । दृष्ट-पुष्ट शरीर, प्रतन्नवदन, सलीना साथंला रंग, मिष्टवाणी अध्यात्मस्सप्रेपमी और सिनिग्घ 
दृष्टि, इस प्रकारके यदि किसी साधुकी श्राप कल्पना कर सकते हो तो वह श्री पाश्यंकीतिं महाराज थे । 

कटनी चातुमासमें ही उन्होंने विद्याभिदृद्के हेतु संरकृत भाषाका अध्ययन प्रारम्भ किया | उनके श्रध्ययन 
प्रे मको देखकर आचाय॑ श्री ने सघके अन्य साधुओं तथा ज्लुल्लक ऐलकॉको भी अध्ययन की प्र रणा की । संथमे 
पण्डित नन्‍दनलाल जो शास्त्री सप्तम प्रतिमाधारी थे | इसलिये सभी साधुओंका अध्ययन चातुम,सके बाद विद्ार 
कर जाने पर भी चाह रहा । दो-तीन वर्ष में ह्वी ये संस्कृत विद्याके प्रौढ़ विद्वान बन गए. । श्री पं० नन्दनलालजीने भी 
चुल्लक दीत्षा ली और बादमें मुनिदीक्षा लेकर आचार्य सुधर्मसागरका पद प्राप्त किया । सोनागिर सिद्ध ्षेत्रपर 
विक्रमांक १६८६ में पाश्वकीति जीने आचार्य महायाजसे दिगम्बरी दीक्षा धारण कर अपनी चिरकालकी बलवत्तर 
पेराग्य भावनाको सफल किया। तारंगा पद्मकल्याणकके समय एक दूसरे प्रसिद्ध श्राचायं शान्तिसागर जी महाराज 
( छाणी ) के ८ देशानुसार इन्हें आचार्य पद प्राप्त हुआ । 

इस प्रकार श्राप श्री १०८ श्राचार्य कुन्थुसागर जी बने | आपकी श्रगाघ विद्वत्ता, सरलता, परोपकारिता और 
सर्घंज नहिरेधिताने आपको विमल कीति दान की । गुजरात प्रान्तने सबसे अधिक आपके सदुपदेशोका लाभ लिया | 
इस प्रान्तकी रियसतौके राजा महाराला तथा उच्च राजकर्मचारी तक श्रापके जीवनचरित्र तथा विद्वसतासे प्रभावित 
थे। भी श्राचार्य महाराज कभी कभी एक एक स्प्ताह तक मौन रहते थे। जब कोई गजा उनके दर्शानार्थ ऐसे 
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समय श्राद्य तो जबतक मौन न खुल जाय और उपदेश प्रात नकर ले तब तक वह्दों रकता था । सुदासना, शियेही, 
डगरपुर, और बाँसयाड़ा आदि श्रनेक रियासतों में तत्कालीन राजाओंने आचारयश्रीके जन्मदिन कार्तिक शुक्ल २ 
को राज्यभरमें श्रह्िंसादिवत घोषित कर अपनी आचछार्यश्रीके तथा दिगमभ्बर जेनधर्मके प्रति श्रद्धा 4 भक्ति 
प्रकट की थी । श्राचार्यश्रीने करीब ३० ग्रंथ संस्कृत भाषामें लिखे हैं। 

प्रस्तुत ग्रंथ उनमें से एक है । वांसवाड़ासे जब में दुःखपूर्वक विदा होने लगा, मैंने श्राचार्य भी से 
पुण्याशीर्वाद प्राप्त करनेक लिए प्रार्थना की । आचार्यश्रीने श्रावकर्मप्रदीप अंथकी मूल प्रति मुझे लाकर दी 
और यह आदिश दिया कि इसकी संस्कृत भाषामें और हिन्दी भापामें टोका करो । यह श्रुतसवा ही तुम्हारा कल्याण 
करेगी । मैंने विचार किया तो मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि भ्राषकाचार के लिये ही मुझ्ले पिता से प्रेरणा प्राप्त हुई 
थी और वही आदेश आचार्यश्रीका है | इस कार्यसे मेरे दोनों उद्देश्य पूरे दंगे तथा ढ ढारी भाषाकी कठिनता भी 
इल होगी । मैंने दोनों कार्यों की पूर्ति इस ग्रंथकी थीकार्मे ही मानकर इसे लिखने का प्रयास किया। 

ग्रंथमें कुछ विषय और समाविष्ट होनेकी आवश्यकताका अनुभव हो रहा है । जैसे घोडशसंस्कार व उसकी 
विधि, यज्ञोपवीत, विवाह संस्कार, यहस्थोंका उत्तराघिकार ( दायमाग ) और समाधिमरण इत्यादि, तथापि मूल पंथ 
में इन विषयों पर कोई विशेष रचना न होनसे नहीं लिखा गया। 

मुझे लिखनेका अभ्यास नहीं है, श्ञान भी अपरिपुष्ट है | इन दोनों कारणोंसे लिखनका प्रारंभ करके भो पूर्ण 
होनेकी बात कठि ।॥ में थी । श्रीमान्‌ पिद्धान्तवेत्ता सुलेखक भाई पंडित फ्लचन्द्रजी शास्त्री काशी मेरे परम 
मित्र हैं । हम उनके बहुत आमारी हैं कि उनकी प्रेरणासे ही मेंने येन केन प्रकारेण इसे पूरा किया दै। एक बार 
लिखकर उसे लोटकर दखनेका मुझे समय ह्वी नहीं मिला । इस कारण टीकार्मे अनक स्खलन मरे शात्भावमें भी 
रह गए हैं और अज्ञात भावम भी होगे । बहुतोंका संशोधन उक्त पण्डितजीके साह्दाय्यंस भाई प० श्रम्ृतलाल जी 
शास्त्री साहित्याचाययं का्शाने किया है | इसके लिए, दम उनके भी आमारी दे । श्रीमान्‌ भाई कैलाशचन्द्र जी 
शास्‍्त्रीने पुस्तककी भूमिका लिखनेको कृपा की है । ग्रंथर्म जो सौन्दर्य हे वह तो मूल ग्रंथकर्ता आचार्य महाराज +ी 
कृति है और टीकामें यदि ुछ गुण है ते वह हमारे उक्त मित्रोंकी क्पा है जो सहज स्नहवश है । जो श्रुदियां 
हैं वे मेरे प्रमाद व अशानजन्य हैं । उन्दें पूर्वाचार्य प्रणेत आगमसे मिलाकर शुद्ध कर लेनकी प्रायना विद्वानोंसे 
करता हुआ मैं अपने इस वक्तव्यको समाप्त करता हूँ। 


जमगन्मोहनलाल जैन शात्री 
कटनी ( म॒० प्र० ) 


ग्रंथ प्रकाशनमें विशेष सहायक 


भीयिंघई तेड़स्मल कन्दैयालाल जी दिगम्बर जैन पारमाथिक ट्रष्टफंड कटनीके ट्रष्टियोंने इस ग्रंथप्रकाशनमें 
१२००) की सहायता प्रदान की है। इस सह्ायताके कारण यह ग्रंथ प्रकाशम आया है। उक्त ट्रष्टफंडके संस्थापक 
स्वर्गीय सिंघई तोड़रमल जी हैं | वे अपने जीवनके अन्तिम क्षणोंम इसका नि्ंय कर गए थे। ये दो भाई थे। 
भीयुक्त सि० येडरमलजी बड़े और ति5 कन्हैयालाल जी इनके छोटे माई थे। छोटे भाई बढ़े भाई के 
समयमें दी स्वगंगामी हो गए थे । 

इनके पूर्बज कटनोंसे ८ मोल पर स्थित बिलहरी ग्राम के निवासी थे। यह एक प्राचीन एतिहासिक 
नगरी है। प्राचीन खण्डहरोंके रूपमें इसका विस्तार अनेक गीलों तक पाया जाता है| अनेक कूप, विशाल 
बावड़ियां, लक्षमणसागर नामका विशाल तालाब, पश्चकुण्ड, कामकन्दला, ओर मैसाखड़ आदि तथा उनमें श्रनेक 
प्राचीन पापाणोंमें उकेगे गई सुन्दर कारीगरी, मन्दिरोंके व गढ़ौंके भग्नावशेष आज भी उसके प्राचीन गौरवकी 
गाथा गारहे हैं। श्रशोक कालमें यह पुष्यावती नगरीके नामसे प्रसिद्ध थी । २४ मीलके विशाल घेरेंमे बसी हुई यह 
नगरी एक महान व्यापारिक केद्ग थी | विलहरी, रूपनाथ, अहुरीवन्द, कारोतलाई ओर ब्रह्मपुरी आदि प्राचीन स्थान 
एक ही विग्तृत राज्यके अ्रग थे । प्रसिद्ध स्थान त्रिपुरी कल्चुरि राजाओं द्वारा शासित थी। उन्हींके वंशजोंमें एक 
बहुत प्रसिद्ध लक्ष्मणसिह नामक कलचुरि राजा हो गये हैं । कालक्रमसे उनकी राजधानी इस नगरीमें थी। इनके 
नामका लक्षुमणसागर सागरकी तरह आज मी लहग रहा है। माघवानल ओर कामकन्दलाकी प्रसिद्ध कथा इसी 
नगरीसे संबंधित है कामकंदलाके नामका सुन्दर स्थान आज भी खण्डहरोंके रूपमें खड़ा 2 । 

पान ओर पाषाणके लिए यह स्थान प्राचीनकालसे प्रधिद्ध है । आइने अकबरीमें लिखा हैँ कि विलह्टरीका 


पान बहुत उत्तम होता है । बादशाह अकबर उसे बहुत पसंद करते थ। वह विलद्दरी यही है। आज भी यह 
पानके लिए प्रख्यात है । 


यहां आ्ञजसे ६० वर्ष पूर्व जनोंके सेकड़ों घर थे | घर घर मंगलाचार द्वोता था | पांच जिनालय श्राज भी 
उस नगरीके घमेनिठ्ठ लोगोंका स्मरण दिज़ाते हैं | कालक्रमसे वे लोग व्यापारकी अभिवृद्धि हेतु नगरोंमे बस गए. | 
रैलबे स्टेशन द्वोनेके कारण कटनी व्यापारिक स्थान हुआ, श्रतः वहांके पचासों जैनगूह कथ्नी आकर बस गए । 
उनमें उक्त दोनों सिंघई बंधु भी थे । 


कटनीमें आकर उन्होंने अच्छा व्यवसाय किया । लक्षाधिपति बने । दोनों माईयोंके सन्‍्तान नहीं थी। 
खच सीमित था | दोनो भाई सरलाचित्त थ | इन्होंने अपने जीवन कालमे पचास हजार दुपयोंके दान द्वारा इस 
द्रष्टका निर्माण कर उन्‍्तानरद्वित पुष्षोके लिए, एक आादश्श उपस्थित कर दिया है । 


जेन जनताकी न्यूनताके कारण विलद्रके मंदियेंकी अविनय देखकर व विलहरीसे श्राए हुए श्रन्य 
जेनोंके सहयोगको प्रात कर इन्होंने कटनीमे एक मंदिरका निर्माण किया जो बहुत ही सुन्दर बना है ओर कांचके 


मन्दिरके नामसे प्रख्यात दे । विलह॒रीके जिनबिम्ब लाकर इसमें विराजमान किये गये दें। कटनीमें एकबार 
हजारों झपया खचंकर आपने विमानोत्सव भी किया था । 


सिघई तोड़रमलजी बहुत बुद्धिमान्‌ थे । धार्मिक कार्योमे बहुत विचार और विवेकके साथ पैसा लगाते ये । 
फटनी जैन तंस्थाकों समय समय पर उनकी सहायता प्राप्त होती रहती थी । वे आजन्म उसके ट्रष्टी रहे । कठिन 
झवउयेंपर उनकी सम्मति मिलती रहती थी और वह बहुत बढ़ा काम फरती थी। बे इसमुख, तर्बशील, 


( ११ ) 


बुद्धिमान और पघर्मप्रेमी थे। इजारों व्यक्तियोंके बीच बैठकर ऐसे तक॑पूर्ण व्यंग वचन बोलते थे कि पूरी 
सभा दूँस पड़े पर स्वयं मौन । कटनीकी जनता श्राज भी उनको याद करती है | 


जीवनके अन्तर आपको देखनेके लिए श्रनेक प्रमुख जेनजन श्रापके घर गए थ । उसी समय श्रापने 
अपने छोटे भाईकी इच्छानुसार प्रदय एक मकान तथा इनुमानगंजमें बहुत रुचिसे बनाया हुआ अ्रपना एक 
कांचवाला मकान दोनों दानहेतु दे दिए । विंहुड़ी व धनियाँ गाँव भी दानमे दिये थे जो जमीदारी उन्मूलन 
कानूनके अन्तर्गत राज्य सरकारने ले लिये हैं । 

उनके स्वगंबासके पश्चात्‌ दोनों भाइयों की धम्मपत्नियों द्वारा उक्त संपत्तिका विधिव्रत्‌ रजिस्टर्ड 
ट्रष्ट करा दिया गया है। श्रोर उनकी उदारता व इच्छासे ही इसी ट्रष्टकी ओरसे १२० ०) एक दजार दोसौ रुपया 
इस ग्रंथके प्रकाशन हेतु श्री ग० बर्णा जैन ग्रंथमाला काशीको दिये गये है जिससे यह ग्रंथ प्रकाशमे शआ्राया है । 


इस श्रुतभक्तिके लिए हम उन दानों माताश्रों व ट्रष्टके ट्रष्टियोके अत्यन्त आभारी है । 


फूलचन्द्र शास्त्री 
श्री ग० वर्णी जैन प्रन्थमाला 
भदेनीघाट, बनारस । 
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आचायश्रीकुन्थुसागरविर वितः 


पणगिडतजगन्मोहनलाल मिद्धाम्तशास्रिप्रणीतया प्रभाख्यया 
संस्कृत-हिन्दी-व्याग्व्यया व्रिभ्नषिन: 


श्रावकधमेप्रदीपः 


€ श्रावकाचारः ) 


ग्रन्थक्ृृते। मद्भलाचरण प्रतिज्ञा च 
( ग्रणए'प ) 
शोर नत्वा जिन भक्‍त्या कुन्दकुन्दादिसूगिण: । 
सदा शान्तिसुधर्मों च श्राउ्लसदयाघहतव ॥ १ ॥ 
श्रावकभमं प्रदीप ग्रन्थोडन॑ सा|ख्यदी भुवि। 
लिख्यत स्वान्मतुएन कुन्चुसागर्सूरिणा ॥ २७ दान | 


/[काकता 'जुतावयरगाणशरल दग्पस्टिस्श् 


श्रीकन्धुस्पासिर्ण तत्वा रारिसस्य गृणोदधिम्‌ । 
टीका करोयसि ग्रन्थस्थ मस'तो लघुधारप॥ १ ॥ 
रुआरराइतस/पर्कात ख्प्यूटब्यूट्जित, ' 


 & 


“ चष्पामि समर्थाइटमित्याडा छदि बतते ॥ २ ॥। 


श्रीदर्मित्य। दिः-- धियम्‌ अनन्तज्ञानादिस्वरूपलासात्यिकापन्तरज्ञा समनशग्णादिलजक्षणा चकवर्त्यादि- 
विभूतिभूषिता या व्यपहास्लच्पी ददातीति श्रीदस्तम  कर्मागतीम्‌ जयतीति जिनस्तम--श्री्रपभादिमहाबीरान्त 
चत्विशतिती थंकरनिकामिति यावत्‌ । भक्त्या अक्तिप्र॒ कि हर्पप्रकर्पपरस्सरम | नतग नमस्कार कृत्य; मलधर्गोंपदे 
शकत्तालेपामेब प्रथमनमस्कागहतपत । तत्यश्नात तदप्देशानसारेण स्तपरेंपकारनिस्तातञ श्रीकुन्दकुन्दप्रमु्यान 
सूरिणों सुनीश्वगन नत्या । वत; भ्रीकुन्दकुन्दादिस्वापिनिरूपितपरम्पगयातमद्वर्मागधर्क श्रीमन्‍्त तपोनिधि दक्षिण" 
प्रान्तविह्ग्णि स्वदीज्षागुस्मू आचार्यशान्तिसागरस्वाधिनं तथात्तरप्रान्तविहारिण विद्यागुरु श्रीसुभमंसागरसाचार्य्य 
मपि नत्वा | श्रद्धया सहिता: सम्यग्दशनादिगुणुसम्पन्ना थे श्राड्ा: आ्लायक्रा: तेपा सद्बोधहेतवे करते याकत॑न्‍्यविषयेपु 
पवेकसम्प्राप्ट्य्थम्‌ ॥ १ । भुवि संसारे । सौख्य ददातीति साख्यद; । श्रायकाणशा ्र्मसार्गप्रकाशन प्रदीपरूपत्वात्‌ 
अआरवकघा्गप्रदीप:' इत्यनाथनाथा अ्य ग्रन्थ: । स्थाटान्येतर तष्टन वृप्तन स्विषयाभमिलापर्रहतनति यावत्‌। 
श्रीकुन्थुमागरसूरिणा | लिखयते विरच्यते || १-२ ॥ 


रे ' आवकचमंप्रदीप 


केबलज्ञानादि अनन्त गशम्बरूप अन्तरक्गभ लच्मी तथा समवदरणादि स्वरूप या चक्रबति 
आदि की विशेय विभूतिरूप बाह्य लक्ष्मी ऐसी दोनों प्रकार की लक्ष्मीको प्रदान करनेवाले तथा कर्म 
शत्रपर विजय प्राप्त करनेवाले श्री जिनेन्द्रदेवकी विनय व हपे सहित नमस्कार करके तत्परचान्‌ उनके 
सार्गानुसारी श्रीदुन्दन्दादि आचार्योक्रो मुख्य लेकर भगवान्‌ महावीर स्वामीकी परम्परामें चले 
आए हुए आचार्य बर्गको भी प्रणाम करके तथा इसके बाद दक्षिणप्रान्तमें विहार करनेवाले अपने 
दीक्षागुर श्री अशचापे शान्तिसागर स्वामी तथा उत्तरप्रान्तविद्यारी स्वर्गीय विद्यागुरु श्री सुधर्मसागर 
अचायंकाी भी सदाकाल प्रणाप करके श्रद्धागुशसम्पन्न होनेसे जिन्हें “श्राद्ध! संज्ञा प्राप्त है ऐसे श्रावकों 
को इनके काव्य छाथान करने योग्य तथा अकत्तब्य अर्थात्‌ न करने योग्य कार्योके विवेक की प्राप्ति 
के लिए श्रबकोंक घर्मका प्रकाशित करनंत्राज़ा दीपक की तरह यह 'आ्रावकबमंप्रदीप” नामक अंथ 
विपयवा-च्छासे दर परम बीवरागी निस्पृद् अतणव स्वात्मसंतापी श्री कुन्थुसागर आचार्य महाराजके 
द्वारा लि्रा जा रहा है ॥१-०॥ 

ग्रटस्थ धर्माराधक ३ प्रकारके माने गए हैं--१ पाक्षिक, २ नैप्ठिक, ३ साधक । इनमेंसे पाक्षिक 
श्रावकों के स्वरूप जानने के लिए किसी शिष्य ने प्रश्न किया । 

प्रश्न:--पाक्षिकश्रावकार्णा कि चिह्न मस्ति गुरो वद ? 

है गुरुवर ! पाक्षिक श्रावकों की क्‍या पद्चिचान हैं। एसा प्रश्न उपस्थित होन पर आचार्य 
उत्तर देत हैं- 


पाक्षिकों का चिहृ-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
अहिसेव परो घमे: स एको विश्वरक्षकः | 
आजचनद्रं प्राणिनां चित्त+तस्तिछठतु सदा मुद/ ॥ ३॥ 
तदन्यः केवल पक्तो मिथः स्याह्नरवर्धकः | 
इत्यव निश्चयों यस्प विवेकी स च पाक्षिकः ॥ 2 ॥ युग्मम्‌ 
अहिसेत्या दिः--पाक्तिकाणां स्वरूप प्रतिपादयिष्यज्ञाचार्यः परमधर्मस्वरूपाया: भगवत्या अ्रह्दिसाया 
महतीमुपगोणितां सक्ति- अहिंसा नाम सर्वप्राशिपीटापरित्याग: स एवं एकोडद्वितीयः विश्वस्थ प्राशिसात्रस्य रक्षक: 
कल्याणकारक:ः परमोत्कृशो धर्मोडस्ति | दिसात एव अ्ग्विलसंसारस्थ नाशों मवति: हिंसायाः स्त्रयं विनाशरूपलात्‌ 
तद्दिरद्धस्वरूपाया अ्रहिंसाया विश्वस्त्कर्य सकललोककल्याणकारकत्ं चर सुतरां सिद्धमव । स पर; पविन्नधर्म: 
प्राशिनां चित सनति सदा निरन्तर मुदा हपेण श्राचत्रं चन्द्रम्य स्थितिर्यात्रत्‌ संखतो वबर्तते तायत्कालपर्यन्तम्‌ 
सर्वकालम इतति यावत्‌ तिप्तु निवसतु ।। ३ । यतः कारणात्‌ सकललोकमड्जलकारकत्यम्‌ अहिंसायामेव तिश्ठति 
करमात्‌ सा एप सर्वोत्तमां धर्मपडतिमरास्कन्दति । पान्निकत्य इयमिच्छा सदा वर्तते यत्साउहिंसा प्राणिनां हृदि सर्देव 
स्पात्‌ यया मस सर्वन्ञोकस्य व मज्भल सवेत्‌ | अहिाघमंत्यरिक्तः हिंसारूपो धर्मोप्स्तीति असत्पक्षः प्राशिपु 
मिथः परस्परं केवल वृस्व्धक व। ये खलु कश्चिदपरं घातयति स इह जन्मनि असमर्थोंपपि जन्मान्तरे यदा 
शक्तिशाली भविष्यति तदा स्यपूर्यघातक घरातयिष्याति सोडपि जन्मान्तरे शाक्तिको भूत्वा तेन स्तवेरं निष्कासयिर्ष्यात 
इति भाविजन्मपरंपरस वेरपरंपराटर्घकलात्‌ हिंसाथर्मः न स्वस्थ कल्याणकारको मवति नापरस्थ च । इत्येबंप्रकारो 
यस्य निश्चयः वर्तते स जिवेकशील एवं 'पाक्षिक:' पति कथ्यते ।।३-४।॥ 
प्राशिमाज्रकी हिंसासे दूर रहना ही अहिंसा भर्म है, वही सर्वोत्तम धर्म है। तथा उस अहिंसा 
धम्े ही लोककल्याण करनकी परिपृर्ण शक्ति निहित है । इसमें किसी भी प्राणीकों पीड़ा पहुँचाना 


पाक्षिकात्रार ३ 


आदि ज्ो-जो भी कार्य धर्मक नाम पर व्याख्यान किए जाते हैं व केबल पक्ष मात्र हैं उनसे परस्परमें 
बैर ही बढ़ता है इसलिए अहिंसा परमधर्म जीवधारियोंक हृदयमें सदा काल निवास करे इस प्रकारका 
विचार जिसका हो वही शिवेकी पुरुष पाक्षिक श्रावक कहलाता है | 

भावा्थे--प्राशियोंकों उनके इष्ट अर्थात्‌ वास्तविक सुखको जो प्राप्त करा दे उसे धरम कद्दते 
हैं। अपनी कल्याण कामना करनेवाला हरण्क जीव इसीलिए धर्मकी आकांक्षा करता है। धर्मका ही 
दूसरा नाम कर्त्तव्य है। जो इष्कारक है बही तो कर्त्तव्य हैं। दुः्खाभावकाो ही सुत्र कहते हें। 
अनादिकालसे दःखके सागर इस संसारमें श्रमण करनवबाले प्राणीकी यह इच्छा स्वाभाविक हैँ कि वह 
अब इस दःखके सागरसे अपना उद्घार करें इसीलिण बह अपने कन्तव्य ( धम्म ) की खोजमें है कि 
कब वह उपाय हाथ लगे कि मैं दुश्ख से निवृत्त हा जाऊँ। हिंसा स्वयं दुखरूप है। परप्राशधातक 
मनुष्य स्वर क्राधादि बुर परिणामोंके अधीन होकर दुःख्ी होता हैं और फिर दृसरके प्राणोंका 
भी पीइन कर दुःख पहुंचाता हैं। इसका पल यह होता हैं कि दानोंमें परस्पर बेरका बच होता है । न 
केबल इस जनन्‍्ममें, बल्कि जन्मान्तरोंमें भी | जो शक्तिशाली होता है बह अपने पू्र जन्मके वेरीको 

/खी किए बिना नहीं रहता ओर वह दुखी किया हुआ प्राणी भी उसी जन्ममे या जमन्‍्मान्तरमें शक्ति 

शाली बनने पर अपना दैर निकालता हे। इसका फल यह होता है कि परस्पर वरका परम्परा उनमें 
चलती रहती हू । यह तो एक प्राणीके साथ चलनवाले चरकी कथा हूँ । यदि वह अनेक जीवासे हा 
तो फिर उस दुःख परंपराका कहना ही क्‍या ? इसका सारांश यह हुआ कि जब हसा स्वयं विनाश 
शीलताके कारण अमर रहनेकी इच्छा रखनवाले ग्राणिमात्रक लिए दुःखरूप हैं ता उसके विरुद्ध 
तत्परित्यागरूप अहिसा अवश्य ही सुखदायिनी होगी । यह अहिंसा यदि एक प्राणीक साथ व्यवहार 
में लाइ जावे तो वह जेसे उसमें बन्धुत्वकी भावना उत्पन्न कर देती हैं उसी तरह यदि प्राशिमात्रके 
प्रति प्रयोगमें लाइ जाव ता विश्वके सभी प्राणियामें बंधुत्वकी भावना जागृत कर सकती हैं। यही 
कारण है कि नीतिकारोंने उदार चरित महापुरुपोर्ण लिए सारे विश्वको ही दुदुंव मान लिया है। 
हमने यदि विश्वके प्राणी मात्रमं वंधुत्व भावना उत्पन्न कर ली हैं ता हम उनके प्रति हिंसक नहीं हागे 
साथ ही विश्वके व सब प्राणी भी हमारे प्रति अहिंसक रहंगे। इस तरह हम लोकके रक्तक आर लोक 
हमारा रक्षक वन जात है | यदि विश्चकं समस्त प्राणी एसा ही विचार कर अठिसा धम स्वीकार दरतलें 
तो यह निःसंदेह हैं कि विश्वमें युद्ध और कलहकी सम्राप्ति हो जाबे | इससे यह बात सप्रमाण सिद्ध 
है कि अहटिसा ही विश्वकी रक्षा करनमें समथे है । इसलिए वहीं ्राशिमात्रक लिए श्रेन्‍्ठनम धम है । 
मलनुप्यको अपना कत्तेव्य पथ दिखानेक लिए नाना धर्मोकों छूष्टि मनुष्य समाजके ही अनेक 
व्यक्तियोंने कर ली है । सबका यह दावा है कि मेरा चलाया हुआ धमम ह्वी प्राणाका सुपथ पर ले जाबेगा 
ओर इससे भिन्न धर्म कुपथ पर | इस प्रकारके भिन्‍न २ पक्त ववल पक्ष॒मात्र हैं। उनते घमके नामपर 
पारस्परिक कलह बढ़नेके सिवाय कोई लाभ नहीं यह भी एक अथ इलोकमें निद्ित है अतणत्र सबे 
प्राणियोंके लिए अनुभूत और परीक्षित श्रेष्ठ धर्म अहिंसा ही हे अतएब उसकी श्रेष्ठना निबिबाद है । 
पाक्षिक श्रावकके ऐसे विचार रहते हैं कि वह लोक कल्याणकारी धर्म मेरे हृदयसे कभी दूर न होव । बह 
तब तक मेरे मनमें निवास करे ज़वतक संसार में चन्द्रमा स्थित हैं अथात जिस तरह द्रव्य दृष्टि 
से चन्द्रमा कभी नाशको प्राप्त नहीं होगा उसी तरह यह अहिंसा परम धर्म भी मेरे मनसे कभी 
दूर न होवे || ३-४ ॥ 

प्रए्न:--सदगुरोविषये कीश्स्भावो5स्ति पात्तिकस्य वा ९ | 

प्रशस्तधर्मोंदेशक एच सदूगुरु: तस्य सम्बन्धे पान्षिकम्य कीहग्मावो भवति इति पृच्छुति शिप्यस्तवां 
ते॑ समादधात्याचार्य :-- 


ह श्रावकधमंप्रदोष 


सच्चा गुरु, जो कल्याणकारक मार्गका ठोक तरहसे बता सके, कोन है इस विषयमें पाक्षिक 
क्‍या सममता है ऐसे शिप्यके प्रइन पर आचार्य उत्तर देते हैं -- 


( इन्द्रनआा ) 


निर्शस्थसाधः सुखदः सर्देव. मान्यार्डप बन्द्योडखिलविश्वशान्त्य | 
त्याज्यस्तदस्यो डीखलबिश्वचैरी स्यान्निश्वयो यम्य स पाक्तिकोडस्त ॥ ४ ॥ 


नि उन्धसा घुरित्यादि --यम्य परुषस्य रादगुसावेप्यट्नन प्रकारंण नरचया बतत स॒ एव पात्षिकः 
श्रावकः | यत्‌ू- अखिलाविश्वशान्त्यं सदगुरुरव माननीयः । लोकेडरिमन परिडितंसन्या बहवा वष्धास्खि आत्मना 
गुरुत्व॑ द्यातयन्तः पाब्श्रमन्ति किन्तु न ते सदगुरूप: । यः खलु परिग्रह्मशाग्पस्तिज्य कल परगेपकाखूत्तित्वाच्छ- 
न्मागमुपरादशात स एवं सदगुदर। | स एत्र सदगुरू या खत्तू [नग्नन्थ; ग्रधून धनी नयॉदिदशावयधन बाधा न अअधधा- 
द्रात्मकन चतुदशभदनान्तरदड्ठण जञ्र परिग्रहएण २६िते नि;सग इति यावत्‌ तथा से ५4 दादुशुरूः ॥: खलु - स्रपरव- 
कारम्‌ साथवात्ति | तत्लाधनमंत्र यस्य व्यय से साधु; | प्राशिनां कल्तनायकारकमागप्रदशकत्तात से ए, संलखदा सवरति 
से एवं माननाोया वन्दर्नावश्च संरात एसमवतेव सुरुणा बाक प्रार 7रिकि 4 साधर्षा, द्वारण शान्तिनेव ति 
तख्विनः खलु विपयागिलापा तदुमिल्लापसावखकः कुगुरः स्थात्‌ । दुसु; किले ने केवल रवात्मान नाशवात औआवि ४ 
अखिललोकान स्व्िपयामिलापोपणाय कुमाग दर्शवय ता शत्रुव कर्भात अत एवं से खलु नविखबरा। 
अनादिपरम्परथा परिश्रमन्त; प्राणिन; संसारदु:खादतानस्समुद्वास्वास्छेया पर्मोपर्शशनां सदगुरूणां चब्णाना- 
श्रयन्‍्ति | भिध्यागुर: किले दुःखादुद्विमानां तप शिप्नाणा वगस्ममावनया स्वाथसाथनाथ गुख्बपमन्ञार्टत् 
संसास्मागमीताजू शप्बाच कुमार नप॒रति अतएुव से स्वपरकल्याणद्धादी विश्ववग एवं। वरत के हकार्शिणि 
दुःखात्मके विपवामिलापमार्गे परिश्रामयत तदतरस्त्य रथापर्यात अतारव चे विश्ववसी । अ्रतएवं चा्वर्यमव 
त्याज्य; ॥ * ॥ 

संसार में शान्ति-स्थापन करनवाला परिप्रह आर विपयामिलाप।से रहित स्व-पराकार-साथक साधु 
ही सदा माननीय व बन्दर्नीय सुखदाता होता है। इसमे भिन्न मंसारके दुश्वासे उद्रप्त पुरुपाका इुमारा 
में ले जानवाल्या कुगुरु बिश्वका बेरी है अतणब वह त्याग देने योग्य है एसा जिसके दृदयमें निरंचय है 
बहू विचारवान पाक्षिक श्रावक है । 

भावार्थ-इस संसारमें अनादि परम्परासे नाना योनियांमें परिभ्रमण करता आर तरह-तरह 
के दु:ख उठाता हुआ यह ग्राएी जब अपन कल्याश मसागक ढूँढ़नकों अभिलापास घमंका आश्रय 
पकड़नेक जए फरता है उस समय अपन स्वाथके साधन करन व इच्छा रखनवाल अनक 
विपयामिलापा पुरुष उस धाखा देकर भी स्वाथ सिद्ध कर लेनकी गरजसे गुमराह करत हूँ। संसारा- 
द्वारक, परमर्बातरागी, निरुप्रह, विपयोकी बांछास दर और घन-बैभवकी लात मारकर आत्मशुद्धि 
क लिए तपस्थाका सागे आश्रय करनवाल सच्चे साधुआक्रि चिझशुद्ध मार्गंका मलिन करनबाले एसे 
बहुत से साधु दूँ जा अपनेकी उसी मागेम चलनवाला घापित करते वाह्मम तदनुकूल व रखते रे 
किन्तु अन्तरंगरमं कपटका भाव रखते हुए धम मागम जानवाल उन प्राशियोंकों व्यथ हो कुमार्गे 
में भटका दत हैं । 

यह संसारी प्राणी मोद मदिरा पिए हुए बैसे ही इन्द्रियोंका दास हैं। उनकी आकाक्षाओंका 
पूरा करते-करते उसका जीबन ही समाप्त हो ज्ञाता है। विपयपूर्ति क॑ लिए ही इसे देश-देश, वन-वन 
छान डालन पड़त हैँ । बड़ा सं बड़ा जाम्िम भी ग्रार्शा की बाजी लगाकर वह उठा लता हे । उसके 
इस काये में यदि काई विन्नकारक हो ता उसे बरी समझकर यह उससे कपय करता है और कपाय के 
निभित्त से भी अनेकानक पाप करता हैं। इन सब बानों से वह भो इतना परशान है कि उसे सक्‍य॑ 


पाक्षिकाचार ५ 


कुछ मार्ग नहीं सूकता । वह चाहता हैं कि में उलमनों को सुलभा लू परन्तु जब सुलमाने जाता है 
तब एक न एक नई उलभनमें फँस जाता है । इसका कारण यह है कि उसने विपरीत मार्ग ग्रहण कर 
रखा है | दुःख-निवृत्ति का जो मार्ग हैं वह उसने नहीं पाया ओर दुखोत्पादक मार्ग को ही सुख्ब का 
माग समझकर भटक रहा हंं। पूषं को जाने की अभिलापा करनेबाला यदि मागश्रट्ट हाकर पश्चिम 
या उत्तर को चला जावे तो निरन्तर प्रयज्ञ और परिश्रम करने पर भी वह अपने ध्येय को नहीं पा 
सकता, इसी तरह विपय कपाय से परिपूर्ण मार्ग में श्रमण करते हुए प्राणी को बहुत प्रयत्न करते हुए 
हो गया पर सुख नहीं मिला । शान्तिकी इच्छा रखनेवाला यह प्राणी जब दुःख दूर करनेवाले मांग 
की खोज में किसी मार्गदशेक को ढूँढ़ता हैं तब अनेक वह्वक उस विरक्त पुरुकका घन बंटा लेने की 
गरज़ से परम-पबित्र धर्मापदेश के मार्ग को मलिन करते हुए अपने को सदगरु घोषित करते हए उसे 
भटका देत हैं। वे सारे विश्वके प्राशियोंके लिए धर्मोपदेशकका जामा पहिनकर भी स्वार्थमय उपदेश 
देकर विश्व का अहित करते हैं, इसीलिए उन्हें बिश्व का बैरी कहना युक्तिसंगत हे । जब तक यह 
मनष्य उनका पहिचान कर उनका संसर्ग न छोड़ेगा तब तक उसे ममार्ग प्राप्तन हागा। समार्ण प्राप्र 
करने की अभिलापा करनेवाले को सदगुरु की पहिचान करनी होगी। सदग॒रु वही हे जिसे स्वयं 
अपयाशिलापा न हों, कपायवान न हो, हिसा के कारणभूत आरम्भ व परिग्रह से सर्ंथा रहित हो 
ज्ञान ध्यान व तपस्या करना ही ज्ञिसका एकमात्र कतव्य हा। वह बही विश्व को शान्तिमय मार्ग बता 
सकता है । ऐसा जिसन निश्चय कर लिया है वही पाक्षिक श्रावक हैं || ५ ॥॥ 

प्रश्न; देवस्य विषये कीट्ग्मावो5स्ति पाक्षिकस्य मे ? 

काडसो दवः ! कि व तत्स्वरूपम्‌ १ तत्सम्बन्धे पाक्षिकस्य मे कीद्ग्मावा भवतीति प्रष्ट: सन्‍्नाचार्य प्राह । 

दव कॉन है. १ उसका क्या स्वरूप हैं ? मुझ पाक्षिकका इस विपयमें कैसा माव रखना चाहिए ९ 
इस प्रश्न पर आच/य उत्तर देते हैं -- 


इन्द्रवजञ्ञा ) 
श्रोवीतराग्येध द्वितोपदेशो. सर्वेक्षदेवोउडपि स एवं योग्य: । 
निर्दोषयागादिति स्वावन्य:, स्यानज्निश्चवयां यस्य स पाक्षिकाउस्ति ॥ ६।। 


श्रीबीतरागीत्यादि:- यस्मिन्‌ प्राशिनि निर्दोपत्य॑ बतते स एय दवः । समासतों शगद्वंपी एव दोपों स्घ- 
दाषघाधायकत्वात्तयोरेव प्रमुखत्वम्‌ | व्यासतस्तु जन्म-मरण जरा -पिपासा क्षुधा खेद मद मोह मय-चिन्ता-रेग शोक-रग- 
बेर-विस्मय-अ्र्ति-खेदरननद्रा: इत्यट्रादश दोपाः एेरेव जन्तव: संसारे परिपीड्यन्त | एम्य एज मुक्ति: प्राणिनाम- 
मीष्टा | सेंत्र च पच्म॑ सुखमिति । संसारज्वरोत्नन्नसंतापनिदान परिशाय येनेत दोषा: समुन्मूलिता: से बीतगर्गीति । 
बीतरसगिण एब सर्वशत्वमाप्नुवन्ति, शानस्वरूपलादात्मन: | दोषाभाव न कोडपि आधको यः किल आत्मनं स्न्‍्रूपस 
प्रासिमार्ग रन्ध्यात्‌ | इत्यनन प्रकारेण बीतरागत्य॑ सर्वशत्वञ्च प्राप्लुतन पुरुष एवं प्राणिना हितकारक मार्गम्‌ 
लपदएं ज्ञमते, यंत. स्वार्थवासनारहितानामव परिपूर्णशञानिनां ह्ितोपदेशकरत्व॑ संभव्ति | अथवा प्राप्तपरिपूर्णास्वा र्थाना- 
मेष निश्चयत, परोकारकरणुरतरात्ति: सेमवत | न खलु वीतरागत्वसवेशत्वयों हिंतोपदेशिल्वेनेत्र ध्याप्तिः सत्र, किन्तु 
ये किल यथार्थतया हितमुपदिशाति तेन सर्वशेन वीतगगेण चर भवितव्यमेब, अन्यथा तस्य हितोपदेशिल्य न स्यात्‌ । 
बीतसग्ल्य॑ सर्वशत्वश्ञापन्ना: मुककेवलिनः निरुद्धयोगा अयोगकेवालिनः सिद्धपरमष्ठिनश्व॒ सान्ति ये नोपदिशन्ति, 
अतः परिपूर्णपदार्थग्राही >रस्नेहदिदोषविनिर्मुक्तः एवं जीवानां हितमाग्गप्रदर्शने प्रभवति तथास एव निर्दोप 
स्थत्‌ सर्च रेवजनत्न्दनीयश्र स्थात्‌। एतंदेव लक्षण देवत्वस्यथ | इति गुणत्रयविशिष्ट रव दव:ः इति य्रस्य हादि 
निश्चयों बर्तते स किल पाक्षिक: समस्ति ।।६॥ 


दर श्रीवकथमं प्रदीप 


राग दघादि १८ दोपरदित बीतरागी तथा परिपूर्ण केबलज्ञानका प्राप्त करनेषाला व्यक्ति ही 
दितका उपदेश देनेके योग्य है इस नरह बीनरागी, सर्वेज्ञ और हितोपदेशी इन शु्ों सहित होना 
ही देवका सच्चा लक्षण हैं। जिसमें ये गुण नहीं वह देव कहलाने योग्य नहीं। सच्चा देव निर्दोष 
होनेके कारण ही जगत्पृज्य होता है एसा जिस ग्रहस्थको निश्चय है वह पाक्षिक है । 

भाषाथे-प्रत्येक मनुष्य किसी न किसी आदशेकों सामने रखकर ही अभीष्ट कायकी सिद्धि 
के लिए प्रयज्ञशील होता है बिना ऐसा किए उसे इषसिद्धिके लिए मांग ही नहीं मिलता। संसार 
परिश्रमण्के दःखसे दस्ीं प्राणी जब धर्मके मागमें आता हैं तब यह देखता है कि इस मार्ग पर 
मेर पूषं चलनवाले सज्जन कोन हैं और उनमें क्या-क्या गुण थे? घर्म मार्गके आदश पुरुष ही 'दिवः 
संज्ञाका प्राप्त करत हैं इसलिए उन्हें 'देव' नामसे ही सम्बाधित किया है । 

देव' संसार के दुःखों से पार हो चुके हैं, हमें भी पार होना हैं इसलिए अपने इस उद्द श्य की 
पूर्तिके लिए हमें 'देव” का शिक्षा ग्रहण करनी हागी। दनियाके दूसरे-दूृसरे विभागोंकी तरह इस 
विभागमें भी अपनेका देव! बतानेबाल व्यक्ति बहुत हें जो हमें अपने उपदेशके अनुसार चलने 
को बाध्य करते हैँ। यहाँ हमें यह देख लेना आवश्यक हू कि इनमें सच्चा देव कॉन हे जिसे आदशो 
मानकर हम उसकी शिक्षा ग्रहण कर अपना कल्याण कर सके। उस देवका स्वरूप या उसकी पहिचान 
यही हूं। सकती हू कि हस जिन राग-द्वेप-मद-मोह आदि १८ दापोंसे परिपूर्ण हें ओर दछुग्बी हैँ, उस 
देवम ये दाप न हों। हम जिस अपरिपक ज्ञान, जिसे अज्ञान कह देना भी अनुपयुक्त नहीं, 
कारण भी मार्गश्रष्ट हो जाते हैं । उस देवमें यह दोप भी न हों वह परिपक पूर्णज्ञानी ( सबज्ञ ) हो । 
तथा सर्ब प्राशियोंक हितकी भावनाके संस्कारसे जिसका उपदेश होता हा । इन ३ गुणोसे जा सहित है 
वहीं देव” पदक योग्य हैं, वही निर्दाप होनेके कारण ब्श्व-बंच्य हे ओर वही दोपबिजयी होनसे "जिन! 
कहलाता है । पाक्षिक गृहस्थक हृदयमें 'दव' के सम्बन्धमं उक्त विचार निर्चित रहते हैं। वह इन 
गुणोंसे रहित व्यक्तिका देव नहीं मानता। उसे दुःखोन्मोचनके मार्गम साधक ने मानकर बाघक 
ही समझता है इसलिए उससे दूर रहनेका सदा ध्यान रखता हूँ इस विचारसे कि कहीं में मुला न 
दिया जाऊँ कि जिससे वास्तविक मार्गसे दूर हा जाऊँ।। ६॥ 


प्रक्ष:--शाख्रस्य विषये कीहरभावो5स्ति पाशिकस्य में ९ 
धर्मोपदेशने शास्जाणर्माप महत्वपूर्ण स्थान वर्तते दति तम्य किलज्ञणम्‌ तद्विपये मे पाक्षचिकस्य कोहग्बिचार: 
कार्य इति प्रश्ने उत्तरयति-- 


धर्मावदेशक कायमें शास्त्रोंका एक महत्त्वपूण स्थान हैं इसलिए शास्त्रके सनन्‍्चेपनकी क्‍या 
पहिचान है इस संबंधम मुझे क्या बिचार रखना चाहिए ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर देत हैं 


(इन्द्रवञ्जा ) 
बोधप्रद बेरहर मिथः को श्रीदं जिनोक्त हि सर्देति शास्रम्‌ | 
आचन्द्र र्य' पठितु प्रमाणं स्याशन्चिश्वया यस्य स पाक्चि काउस्ति || ७ ॥ 
बाधप्रदमित्यादिः--जिनोक्तम्‌ उक्तलज्ञणगुणविशिष्टेन जिनेन उक्त समुपदिष्टम ओघप्रदम्‌ अजान- 
निषृत्तिपूर्व॑र्क सम्यग्शानसंपादकम्‌ श्रीदं श्रियम अन्तरख्भचरहिरञ्धलद्रमीम शोभाश्रददातीति श्रीदम्‌ |. शाख््र- 
जानेन जीवानां स्वपस्मेदशानं भवति तदिव तस्य शोमा । अथवा शाप्नोपदिश्मार्गंसनुसरन संसारी संसारम्थ- 
देषेन्द्र नागेक्-नरेन््र तीथंकरनाराथणादिपयोथसंभवविभृतिविशेशनप्यवाश्ञोति.. स्वप्रविभेदपूर्वकम. अनन्तज्ञान- 
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दर्शनसुखाद्यात्मकस्वापूर्वसंपत्ति च प्राप्नोति इति शाहल्न॑ श्रीदम्‌ | उक्तगुणद्वयधिशिष्टमव शार्त्र कौ प्रथिव्यां 
सघंप्राणिनां पारस्परिक वेस्मपद्दरति यतः पारस्परिकमैत्रीसमुत्यादने श'स्त्राणामेबोपयोगदर्शनात्‌ तदेध च सच्छा- 
ख्रम्‌ । वैरविरोधवर्धकत्वात्‌ अ्रद्वितमार्गंप्रद्शंकस्वाश्न शेषमसच्छास्त्रम्‌ इति यावत्‌ । आचन्द्रसूय यावश्षन्द्र 
दिवाकरी रुच्छाह्ल॑ पठितुं प्रमाणम्‌ । इत्थं शास्त्रस्य विषये यस्य निश्रय, स च पाक्षिफोडस्ति ।,७॥ 

सच्चे देवका उपदेश ही सच्चा शास्त्र है उसकी पहिचान यहद्द हे कि वह अ्रज्ञान निशृत्ति कर 
जीबोंको वास्तबिक बाध देता हैं। लोक व परलोकमें लक्ष्मीको देनेबाला अर्थात्‌ बाह्मयसंपत्ति व 
ज्ञानसंपत्तिको बढ़ाने बाला होता हैं साथ ही वह ऐसा होता है कि जिसे सुनकर प्रथिवीके प्राणी 
अपना पारस्परिक वैर छाडइकर प्रेम व सहानुभूतिक मार्ग पर उतर आवें एसे शास्त्र सदाकाल जबतक 
दुनियांमें सूय और चन्द्रमा हैं पठन पाठनके योग्य प्रभाणीभून हैं 

भावाथ-इस लोकमें शत्रओंको परास्त कर अपना राज्य वैभव व सम्पत्तिकी रक्षा कर लेने 
के लिए जसे गस्त्रकीं उपयोगिता है उसी तरह अपने दुगु ण रूपी शत्रओं पर विजय प्राप्त करनके 
लिए शास्त्रकी भी आवश्यकता हैं । झास्त्रकी प्रमाणताकी छाप लोगोंके हृदयों पर वराबर अद्डित है । 
वेद-स्मृति-पुराणादि सब शास्त्रके नामस पुकारे जाते हैं और उनका उपदेश हो लोकमें ग्राह्म माना 
जाता है । मुसलमान भाइयों ओर इसाइयोंके यहाँ भी कुरान और बाइबिलके नामसे शास्त्रोंकी 
प्रमाणता सिद्ध है। हराए्क सम्प्रदायका व्यक्ति किसी विवादमग्स्त त्रिपयक्रा सुलभानेके लिए यह 
खोज करता हे कि इस विपयमें धर्मकी पुस्तक क्या कहती हैं। इन सब बातोंसे यह सिद्ध होता है 
कि शास्त्रकी प्रमाणताकी छाप हर सम्प्रदायके व्यक्ति-व्यक्ति पर अंकित हे। इसका कारण यह है कि 
सम्यर्धर्मोपदेष्ठाका मूलतः अभाव होनेके कारण लोग उन प्राचीन पुस्तकोंको देखकर निणंय करना चाहते 
हैं जिनको जमानेका परिपृर्ण अनुभव करके आजसे सदियों पहिले लोग लिख गए हैं। अथवा वे 
मानते हैं कि वह इंश्वरीय पुस्तक है या उसकी देन है या उसका उपदेश है। सारांश यह है कि $इघर 
या देव? के बत्रिपयर्म लोगोंका जितना आदर है उत्तना ही आदर उसकी वाणीके प्रति भी हू । इससे यह 
बात सहज सिद्ध हो जाती है कि शास्त्र वहीं प्रमाणीमूत है जा परमबीतरागी, निस्प्रह, पूण्ज्ञानी 
ओर परापकारी इन गुणा से परिपृर्ण व्यक्ति द्वारा उपदेशित किया गया हा । वचनकी प्र।माणिकता वक्ता 
की प्रामाशिकनासे हं। प्रत्येक व्यक्ति इतनी साम*यें नहीं रखता कि बह उपदेशित विपयकी सत्यता 
असत्यताकी परीक्षा स्वयं कर सक्रे । इसके लिए भी तो महान ज्ञान गंभीर अध्ययन व अनुभवकी 
आवश्यकता है जा कि प्रत्येक व्यक्तिमं सम्भव नहीं अतणएव किसी भी बचनकी प्रामाशिकताके 
सम्बन्धकी परीक्षाका मापदण्ड वह व्यक्ति होता है जिसने उक्त बचन कहां हो। यदि वक्‍तापूएण 
ज्ञानी है तो यह निश्चय कर लिया जा सकता हैं कि वह बस्तुका स्त्ररूप बतलानेमें भूला नहीं होगा 
अज्ञानी या अपूर्गाज्ञाना कितना भी परोकार दृष्टिबाला स्वार्थ-बासनारद्ित हों पर उसके कहनेमें 
ज्ञानकी कमीके कारण श्रम होना नितान्त सम्भव हैं इसलिए वक्ताको पूर्शज्ञानी हाना आवश्यक 
है| दूसरी वात यह है. कि किसी वस्तुका वास्तविक ज्ञान रखनंवाला भी व्यक्ति यदि परोपकरण 
वृत्तिवाला नहीं हैं तो बह क्यों किसीकों हित मार्गंका उपदेश करेगा १ यह काय वही करेगा जिसे 
यह भावना हो कि अज्ञानताके कारण संसारके जो प्राणी भटक रहे हैं उनको सनन्‍्मार्ग सुकाया जावे 
ताकि वे दुःखके मार्गते दूर होकर अपने को सुख्बी वना सकें। इससे यह भी सिद्ध हुआ कि उस 
वक्ता को पूर्णज्ञानीकी तरह परोपकार बृत्तिवाला भी होना आवश्यक हे। परोपकारी ब ज्ञानी पुरुष 
भी यदि किसीके प्रति स्नेह और किसीके प्रति विरोधी भावना रखनेबाला होगा तो भी उससे जनता 
का यथाथे हित न हो सकेगा यह अपने स्नेह भाजन व्यक्तियोंकों हितकारक सा्गे अवहय बतायगा 
पर जिनके प्रति विद्वेष की भावना होगी उसे तो बिरुद्ध मार्ग ही बतायगा। लोकमें ऐसी घटनाएँ 
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सदा देग्बनेमें आती हैं इसलिए बक्तामें पूर्णज्ञानित्त और परोपकारखबृत्तित्वकी तरह वीतरागद्रेषित्व 
अर्थात्‌ स्नेह ओर बैर रहितत्व सर्ब-जीव-समभाव होना यह गुण भी आवश्यक है। परोपकारखृत्ति 
उन्हीं पुरुषोंकी होती है जिन्हें ज्ीवमात्र पर समभाव होता है। इसे भेद-भावकी भावना दूर रखना 
पड़ेगी । मान लो एक आदमी सइक पर बीमार ओर दुखी पड़ा हे, ठंडके मारे अकड़ रहा हैं, यद्यपि 
उसके पास ओढ़नेकी कम्बल है तो भी वह बेहोश होनेके कारण उससे अपना शरीर नहीं ढाँक 
सकता । ऐसे समय परापकारबृत्तिवाला ग्रहस्थ वही हो सकता है जो उस पर अपने भाई बन्धुओं 
की तरह समभाव रखता हो--वही व्यक्ति उसे कम्बलसे ढक देगा, औपधिका उपचार करनेके लिए 
यदि बह स्वयं बैच ( जानकार ) न होगा जो कि पूर्ण परोपकार कर सकनेके लिए डसे होना चाहिए 
तो किसी योग्य जानकार व्यक्ति का जो वंद्य हो संयोग जोड़ेगा | स्वयं घर लाकर उसकी खुशामद 
रेगा ओर उसे चंगा कर देगा। जो इतना नहीं कर सकता तो समझना चाहिए कि अभी उसके 
सब जीव समभाव नामक बृत्ति पंदा नहीं हुइ। अभी उसे स्वजन और परजनका भेद है, एकसे स्नेह 
और अपरसे स्नहाभाव है । यदि उसके ऐसा भाव न होता तो बह बीतराग ओर बीत-द्वेप समझा जाता 
ओर वह परापकारी हानेका दाबा कर सकता था । इससे यही सिद्ध होता है कि वक्तामें उक्त गुण यदि 
हों तो ही उसके वचमोंमें प्रमाशता आ सकेगी अन्यथा नहीं, इसलिये सर्वसाधारगा परुप जो स्वयं 
तक्ष्ब-परीक्षा करनमें असमथथं हैँ वे वक्ताकों गुणवान देग्वकर ही उपदेशक्री उपयोगिता या अनु- 
परयोगिताकों स्वीकार बर लेते हैं इसलिए सच्चे शास्त्रकी परीक्षाका पहिला चिह्न हैँ कि बह बीतरागी, 
सर्वेज्ञ और हितोपदेशी “देव” या 'ज़िनः के द्वारा कहा गया हो ॥ ७॥ 
दसरा विशेगण यह हे कि सच्चा शास्त्र बह हे जा बाधप्रद हो अर्थात वास्तविक बाध कहिये ज्ञान 
उत्पन्न करानेबाला हो । इस विशेषणकी आवश्यकता इसलिए हुई कि सदा सर्वज्ञ परमात्मा संसारमें 
स्थित नहीं रहते वे ता लोकोपकारक उपदेश देकर मुक्ति दशाको प्राप्त हो जाते हैं । फ़िर हजारों बकरे 
बाद सर्वेसाधारण जनता केसे निर्णय करके कि यथार्थतया उस परमात्माका उपदेश कोन शास्त्रमें 
लिखा हैं, क्योंकि परमात्माके मुक्ति गमनके बाद अपनका परमात्मा प्रसिद्ध करनवात भी अनेक 
व्यक्ति होते आये हैं और उन्हंनेि भी जनताके हितका दावा करते हुए पुस्तके जिग्वी हैं | उनमें कोन सत्य 
हैं कौन नहीं इसका निर्णय केसे होगा? इसका निर्णय करनेके लिए हमें अब कंबल वक्ता की प्रामागिकता 
से बस्तु की प्रामाग्गिकताकी बात भुलानी होगी ओर इसकी परीक्षा करनी होगी कि इंश्वरक डपदेश 
के धार जो परम्परा चली आई हें किन्तु अनेक अहम्मन्य हितोपदेशियोंके विभिन्न डपदशांसे 
मिलकर पशह्चानन में नहीं आनी आमग्विर उसकी पहिचान कैसे होगी ? उसकी पहिचान होगी उपद्शित्त 
त्वकी परीक्षासे। वह परीक्षा ही अंथकत्ता आचायन 'बॉधप्रद' विशपण। द्वारा प्रबाट की हूँ । यह 
देखना होगा कि हमें किस शास्त्रके अध्ययनसे बाघ अर्थात्‌ बस्तुका यथार्थ ज्ञान होता है ९ वस्तु 
का यथाथ ज्ञान क्या हैं इसका निश॒य भी सबसाथारणका काये नहीं। इसलिए उसकी कमाटी “का 
मिथः बेरहरं" इन अब्दोंमिं आचाय महाराजने प्रतिपादित की हे अथान जिस शास्त्रका डपदेश 
हमारे परस्पर कलह, वर, विराध, इपा, डाह आदिको छुड़ाकर प्रेम व सहानुभूतिका पाठ पढ़ाने 
समभ लो कि वहाँ शास्त्र सच्चा शास्त्र हैँ । यहाँ यह प्रश्न किया जा सकता है कि पहिले राग-ट्परहित 
होना ही श्र्न्‍ठ बताया गया था और अब केवल बेर छोड़कर परस्पर अनुरागका डपदेश कैसे दिया गया ९ 
डसका समाधान यह है कि त्यागके मार्गमें भी कुछ क्रम है। पहिले द्वेषका त्याग होगा, ट्लेपका 
त्याग करके सर्व जीवों पर स्नेह भाव रखना यह बीतरागी बननेकी पहिली सीढ़ी है । जिसने हेष भाव 
पर विजय प्राप्त कर ली और सबसे स्नेह करने लगा वह व्यक्ति भी जबतक अपने स्वार्थंशाधक 
व्यक्तियोंको स्व॒जन मानकर अधिक स्नेह और शेप पर केवल द्वेषाभाव मात्र स्नेह रखता है तबतक 
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बह पूर्ण बीत-हप नहीं कहा ज्ञा सकता । उसे अभी अपने स्नेहको बखेरनेमें उदाएतासे काम लेना होगा। 
जब वह ऐसा कर सकेगा और “डदारचरितानां तु बसुधैब कुट॒म्बकम” के सिद्धान्तका परिपूर्ण अनुयायी 
हो जञायगा तव समम्ाा जावेगा कि बह पूर्ण बीतरागी हुआ । सच्चा शास्त्र पारस्परिक कलहोत्पादक 
उपदेशकी रचना नहीं कर सकता । यह झुनिश्चित है कि बकताके हृदयका भाव उसके बननोंमें अवश्य 
अंकित हो जाता है। अपने भाषोंको दूसरोंकों सममानेके लिए ही तो मनुष्यकों शब्दोंका आश्रय 
लेना पढ़ता है। तब यह कंसे संभव हो सकता हैं कि हितापदेशी बीतरागी सर्वेजीवबसमभावी सर्वज्ञ 
भगवानके बचनोंमें पारस्परिक वेरको दूर करनेबाला उपदेश न हो? इससे यह सिद्ध है कि सच्चा 
शास्त्र वही है जो जिनोक्त हो ओर उसकी परीक्षा यही है कि वह हमारे पारस्परिक कलहको जो 
सम्प्रदायभेद्फें कारण भी उत्पन्न हो जाती हूँ उसको प्रोत्साहित करे । बल्कि जा मत विभिन्नताको 
दूर कर स्चहितकारी कत्तेव्योंकी ओर प्राशिमात्रका ध्यान आकपित करें । 

प्राय: देखा जाता है कि अपन विपयको प्रतिपादन करनेके लिए और उसका प्रभाव जनता पर 
जमानेके लिए लोग आत्म-प्रशंसा व परनिन्दा इस पद्धत्तिको अंगीकार कर लेते है। परन्तु सच्छास्त्र 
इसे दाप ही बताते हैं | इसे निनन्‍्दनीय तथा नीच गान्नका बंध करानेबाला श्रर्थात्‌ उसे इस लोकमें 
नीच विचारबाला घोषित ही नहीं करने, बल्कि जन्मान्तरसें सी ऐसे व्यक्तिकों नीच बविचारबाला 
लोक निन्य होगा ऐसा घोषित करते हैं | आत्म-प्रशंसा और परनिन्दाकी पद्धति ही परस्परमें वेरका बीज 
वोती है | यह सच है कि किसी भी व्यक्तिकों अपने मतको प्रतिपादन करनेके लिए उसके गुण और 
अपने मतबिरुद्भध विपयके दोष कहने पड़गे। इसके बिना वह अपन इोष्ट तक्त्वका स्वरूप ठीकन्ठीक 
लोगोंका नहीं बता सकता । तथापि सच्चे शाास्त्रका उपदेश बस्तुके गुण दापोंका ही विवेचन करता है। 
किन्तु निन्‍्दात्मक पद्धतिसे किसी व्यक्तिकों जनताकी दृष्टिमें गिरानका प्रयत्न नहीं करता। बल्कि 
तस्वमार्गसे भूले हुए विभिन्न मतके व्यक्तियोंको भी अपने कल्याण-मार्गका स्वीकार कर लेनेके लिए 
उत्साहित करता है। एसा जिस शास्त्रका उपदेश है वही शास्त्र सदाकाल स्वाध्यायकें योग्य हैँ। 
ऐसा जिसने निश्चय कर लिया है बहा ग्रहस्थ पाक्षिक है ॥ ७॥ 


प्रशःस्वाचारवथ्ृत्तिविषये खलु पातक्षिकस्य कीदग्गुरों भवति में वद तस्य भावषः | 
पाक्षिकआवकत्य विशेषाचारण प्रदृत्ते: स्वरूप फीहगस्तीति प्रश्नः । 
गुरुवर ! अपने आचरणाक बारमें पाक्षिक श्रावकके कैसे विचार होते हैं ९ 

( उण्जातिः ) 


भोगोपभोगाद्विपमात्‌ प्रमोद्दात्तथा असम्थावरजोवघातात्‌। 
न स्याठिरक्तिस्तदपि प्रधीरो धर्मादिकायंडस्ति सदेव दतक्तः |<॥ 


भोगोपभोगादित्यादि:--चारित्रावरणकर्मोदयविशेषेण पाक्तिकर्य प्रवृत्तिन हि विरतिरूपा भवति । सकृ- 
ऊोगयोग्यमोजनगन्धमाल्यादिमोगात्‌ तथा अ्रसकृद्धपमोगयोग्यशयनासनाशुपभोगात्तस्य काचिदपि विस्क्तता नास्ति । 
त्रसस्थावरजीवधातबाहुल्येष्यपि व्यापारवाणिज्यादिकर्मसु धनगणहादिपदार्थेंपु च श्रत्यन्तमोहसद्भावादेव तस्य प्रश्ञत्ति 
घतते, ततो न॒तत्र तस्य विरक्तिस्सज्ञायते, तथाइपि पात्षिकः शुभप्रदृत्यात्मके धर्मप्रभावके कार्ये सदेव दक्षः 
पटुः सोत्साह दति यावत्‌ भवति । श्रतः स प्रदृष्टो बौये विष्नशतेष्वपि स्वधर्म-प्रभावनादिपुण्यकायेभ्यो न कदापि 
परावरतते ॥ ८॥ 
र्‌ 


५० श्रावकधमंप्रदीप 


पाक्षिक श्रावककी प्रवृत्ति चारित्रमोहनीय कर्मकी विशेषताके कारण यद्यपि भोग योग्य और 
उपभोग योग्य पदार्थोक त्यागरूप नहीं होती। त्रसस्थावर जीबोंका जिनमें विशेष धात होता है ऐसे 
व्यापार बाणिज्यांदि कार्यों से भी लोभ की विशेषता चश वहू बविरत नहीं होता तो भी धमेंके 
प्रत्येक कार्येके करनेमें उसका उत्साह सदा बढ़ता रहता है । 

भावार्थ -यथायोग्य त्रसस्थावर जीवोंकी रक्षा करना और भोगोपभोगको क्ृश करना यही 
गहस्थों का चारित्र है। यद्यपि इस त्याग का भी क्रम है। अक्रमसे एक ही साथ सब त्याग नहीं होता । 
श्रायक की एकादश ग्रतिमाके रूपमें यही क्रम चर्शित है। तथापि जो श्रावक अभी पाक्षिक अबस्थामें हे 
ओर त्यागके उस क्रमको स्वीकार नहीं कर सका है, उसके न तो भोगोपभोगकी वबांछा ही घटी और 
नू भोगोपभोगक लिए आवश्यक धनकी मृच्छो ही घटी। यही कारण है कि धनकी ग्राप्तिके लिए 
उन कार्योंसे, जिनमें त्रसस्थावर जीवोंका विशेष घात होता है, बह विरक्त नहीं होता, बल्कि भयंकर 
मोह की परणति वश ऐसे बाशिज्यादि कार्यों में उसकी विशेष प्रवृत्ति पाई जाती हे । फिर भी इन कार्यों 
को वह आत्महितकारक नहीं मानता। इतना ही नहीं बल्कि त्यागरूप पुण्य कार्योकों उत्तम मानता हैं । 


समयानुसार अपनी प्रवृत्ति पर और धर्मके स्वरूप पर जब कभी विचार करता हैं तब अपनी प्रवृत्तिकी 
निन्‍्दा भी करता है ओर धर्म प्रभावनाके कार्योको करनेमें सदा उत्साहशील रहता हू, कभी प्रमादी 
नहीं होता । पाक्षिक शब्द का सीधा अर्थ है--जिसे धर्मका पक्त हो! यही कारण है कि पाक्षिक श्राबक 
धर्का कभी अपमान नहीं सह सकता, भले ही वह धार्मिक प्रवृत्तियों और आचरणोंक यथाविधि 
पालन करनसें स्वयं समर्थ न हा! सके तो भी वह धामिक प्रभावना तथा उसपर आनंवाले सैकड़ों विश्न 
बाधाओंसे रक्ता करनेमें कभी पीछे पेर नहीं रखता फिर भले ही ऐसे अबसर पर उसे अपने जीवन भर 
फी कमाई सो देनी पड़े, लाड प्यारसे पाले गए अपने शरीरको कठोर यातनाओं में फंसा देना पड़े । 

पाक्षिक श्रावक धर्म -भवनकी सम्पत्तिकी रक्षा करनबाला सच्चा सैनिक है । बह कत्तंव्यशील होता 
है। पाक्षिक श्रावकके श्रायः कपायोंकी प्रबलताके कारण यद्यपि चारित्र अत्यल्प होता है तथापि उन्हीं 
कषायोंकी शुभ प्रवृत्तिकी प्रबलताके कारण अवसर आनेपर बह अपना सर्वेस्व॒ त्याग देनमे भी नहीं 
चुकता । वह, धर्मरक्षाकं लिए कंबल बीर ही नहीं होता दक्ष भी होता है| किस पद्धतिसे धम रक्षा 
होगी इसका विचार करनेमें उसकी बुद्धि बड़ी कुशाम्र होती है। कदाचित्‌ पाक्षिकाचारका आचरण 
करनेवाला यदि निधन होता है तो धमं-रक्तामें अपना तन लगा देता हे । यदि मध्यम श्रेणीका दोता 
है तो अपना तन और धन दोनों लगा देता है और यदि सम्पन्न होकर शक्तिशाली होता है तो अपनी 
सम्पूर्ण संपत्ति और वैभबकी भी लात मारकर अपने जीवनका मूल्य धर्मकी रक्षामे दी आँकता है। 
यह पाक्तिक की प्रवृत्ति है जो सदा स्पृहरणीय मानी गई है ॥ ८ ॥ 


प्रश्नः- पाक्षिकस्य प्रवृत्तिस्तु धमिका कीदशो बद ? 
धर्मकार्यघु दक्षो४पि पाक्तिकः श्रत्यल्पाचारमप्याचरन्‌ किमाचारमाचरति 
पाक्षिक श्रावकर्की धार्मिक प्र्वत्ति क॑सी होती है ? 

( उपजातिः ) 


सद्धमंसंस्कारषशाद्धि येन यजश्ोपवीतोडपि घृतस्त्रिरक्षः 
दानाचंनादी च छता प्रज्ञक्ति;: स पाष्िकस्स्पात्छुसखशान्तिसू तिः ॥६॥ 


पाच्षिकायांर ९१ 


सदमंसस्का रवशादित्यादिः--पाक्षिकस्त॒ सर्वोत्कृष्ट बीतयगद्वेपस्वरूपात्मधर्मस्थ. पुनः पुनर्भावनया 
श्रात्मोद्धारक-सम्यग्दर्शन-शान-चरित्रत्रितयात्मक॑ धर्म धारविष्यन्‌_ तब्चिहस्वरूपम सूजत्रितयात्मक॑ कण्ठसूज 
घारयति । तत्तु यशादिपुण्यकर्मपूर्वक घारयति । तस्मात्तद्‌ “यजेपवीतः ? इति कश्यते । यशेपन्रीतस्य स्ररूप॑ तद्घारण- 
पद्धतिश्च ग्रन्थान्ते प्रतिपादयिष्यते । यशोपवीतघारकस्य तत्य पाक्षिकस्य देवोपासनायां शास्त्राणां सद्दिनया 
ज॑नरक्षणेषु गुरूणां सेवायां च प्रद्त्तिनिस्तरा भव्ति | स च सदा सुखी शान्तश्र मव॒ति ॥६॥ 


पाक्षिक श्रावक सर्वोत्कृष्ट धर्मकी भावनाके निमित्तवश सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्रस्वरूप धर्मको 
अआ्रात्मकल्याणकारी समभकर उसे धारण करनेकी इच्छासे रक्नत्रयस्वरूप धर्मेफे चिह्न रूप तीन सूतवाले 
यज्ञोपवीत ( जनेऊ ) को धारण करता है। डसकी प्रवृत्ति सदा देबकी उपासनामें, शास्त्रोंक संग्रह 
बिनय और संरक्षण करनेमें तथा सदुगुरुओंकी सब प्रकारकी सेवा करनेमें ही रहती है। बह सदा 
शान्तस्वभावी होता हैं और इसीलिए सुखी रहता है | 


भावार्थ-पाक्तिक श्रावकके दो धर्म मुख्य हें। उनमें प्रथम धर्म है पूजा श्र्थान्‌ बीतराग 
भगवानकी उपासना । पाक्तिक श्रावक संसारके दुःखोंकों पार करके निर्वाणके सुख्वकका आस्वादन करनेवाले 
अपने आदर प्रभुकी पूजा करता है । केवल इनकी ही पूजा नहीं करता है. किन्तु उनक उपदेश दिए हुए 
आत्म-कल्याणकारक वचनोंके संग्रहस्वरूप शास्त्रोंकी रक्षा करता हैं, उनका संग्रह करता हैं तथा 
विनय ओर श्रद्धापृ््ेक उनका पठन-पाठन करता हैँ। वह स्वयं देवोपासनाक लिए देव-मन्दिर्का 
निर्माण, देवमूतिकी स्थापना व प्रतिष्ठा करता है। सरस्वती भण्डारोंकी स्थापना व रक्षा करता है। 
ज्ञानके आराधक सद्गुरुओंका सत्कार करता है। उनकी आज्ञानुसार चलता है। आहार, औपधि 
ओर पुस्तकादिक दानके द्वारा उनकी सेवा करता है। बिद्या-प्रचारके लिए योग्य पुरुपोंका यथायोग्य 
विनय ओर उनकी धनादिक द्वारा सेवा करता है। उनके कष्ट व चिन्ताकों दूर कर उन्हें ज्ञान-प्रचारके 
कार्योके करने योग्य बनाता है । विद्यालय खोलकर धार्मिक विद्याक अभिलापी छात्रोंका आहारादिकी 
सहायता देता है । सद्गर्मोपदेशक पुस्तकोंका जनताक हितदे, लिए प्रकाशित करता है तथा अपने धनका 
व्यय करके उन्हें सर्बंसाधारण जनताके हाथों तक पहुँचाता है। इस तरह बह देव, शास्त्र और 
गुरुओंकी साथ ही देवापासक, शास्त्राराधक ओर सद्गुरुओंके सेवक पुरुषोंकी यथायोग्य विनय और 
सेवा करता हैं। यह पाक्षिकका पूजा-धर्म है । 


दूसरा धर्म हैं दान--दान अपने स्वार्थके त्यागका कहते हैं । चाहे वह त्याग धनका हो, आहा- 
रादि सामग्रीका हो, अपने विषयोंका हो या कपायोंका हो | जिन वस्तुओंको हमने अपना रखा है, 
उनका यदि परोपकारवृत्तिसे त्याग करना आवश्यक हो तो पाक्तिक श्रावक उनके त्यागके लिए तैयार 
रहता है। इसका खुलासा यह है कि धर्माराधक उत्तम पात्र मुनि ( साधु ), दूसरे दर्जमें अल्प आचरण 
करनेवाले ग्रहस्थ धर्मात्मा और तीसरे दर्जेमें श्रद्धालु ग्रहस्थ इनको यथायाग्य उनको आवश्यकतानुसार 
आ्राहार व रोग-पीड़ित होनेपर औषधिकी व्यवस्था करता है। ग्रहस्थ यदि आजीविका साधनोंसे 
रहित हो तो धनादिकी सहायता देकर आजीविकामें लगाता है। दीन, दुखी और दरिद्वीको देखकर 
उनका कष्ट दूर करनेके लिए यदि आबश्यकता हो तो अपने भोगयोग्य विषयोंका भी त्याग कर उनका 
कष्ट दूर करता है। उक्त सुपात्र ब करुणापात्रोंकी सेवाके लिए यदि किसी दूसरेकी सहायताकी अपेक्षा 


१४ अआावकधरम प्रदीप 


हो तो उसे प्राप्त करनेके लिए स्वयं मानादि कपायका त्याग करकं भी उसे ग्राप्त कर लता है। सेवाधरमको 
अपना प्रधान लक्ष्य बनाकर धर्म-सेवा, धार्मिक-सेबा, समाज-सेवा, जाति-सेवा, प्राम-सेवा, देश-सेवा 
और राष्ट्र-सेवामें लगा रहता है । तात्पग्र यह कि गृहस्थक करने योग्य आवश्यक कार्य पाक्षिक करता 
है। इनके लिए वह अपने इन्द्रिय भोग्य विपयोंका त्याग करके भी कष्ट सह लेता है। पाक्षिक श्रावक 
प्रत्येक सेचा-कार्यको क्रोध व अभिमानका त्याग कर स्वाथ्रबासनासे रहित होकर निष्कृपट सरल वृत्तिसे 
अपना धर्म समभकर करता है। येह उसका दान नामक दूसरा धर्म हैं। 

सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्रके आराधक जो पुरुप संसारकी निवून्तिक मार्ममें लगे 
हुए हैं वे ही दानके योग्य सर्वोत्कृ्ट पात्र माने गए हैं। इसीसे साधुओंका उत्तम री कहा है । उसके 
बाद जो जितना अधिक उत्तम चारित्रके आराधक हैं व उतने ही याग्य पात्र हैं। पात्रदान ग्रृहस्थका 
प्रथम कतंव्य है। पात्रोंके सिवाय जो अन्य व्यक्ति हैं, पशु हैं, पक्षी हें, कीड़े-मकोड़े हैं और 
एकेन्द्रियादि जीव हैं वे भी आवश्यकतानुसार सेवा योग्य हैं। पाक्षिक श्रावक अपनी शक्तिके 
अनुसार सबकी सेवा करता है। सेवा कार्यके लिए उक्त क्रम है। क्रमका त्याग कर की हुई सेवा 
लाभदायक नहीं होती। उससे दाताका अधिवक प्रगट होता हू । किन्तु उसका विवेकी होना 
अत्यावश्यक है । 

उक्त प्रकारका दान और सेवाके कार्य स्वार्थवासनासे रहित होकर पररपकारके निमित्त हों तभी 
प्रशंसा योग्य हैं । अनेक भाई लोकम कीर्ति-प्रशंसाकों इच्छासे, अपना नाम बनाये रखनेकी गरजसे, 
देश-सेवकों, समाज-सेबकों या दातारोंमें नाम गिनानकी इच्छासे सेवा या दान करत हें, किन्तु बह 
दान या सेवा उत्तम दर्जुकी न होकर हीन कोटिकी मानी गई हैं। बह एक प्रकारका व्यापार है । जिस 
तरह लोग कष्ट सहकर भी पेसा कमा लेते हैं उसी तरह वह कष्ट सड़कर भी कीणि कमा लेना चाहता हे। 
पैसा कमानेवाले की अपेक्षा यद्यपि उसका स्वाथ कम है तथापि इस प्रकारका दान या सेवा वास्तविक दान 
या सेचा नहीं है । 

अनेक सज्ञन इसलिए भी कीति कमानेके लिए उक्त काये करने हैं कि इससे दानियों या 
नेताओं की श्रेणीमें बेठकर लोगोंसे अच्छी कमाइ की जा सकती है । एस लोग और भी ज्यादा 
भयंकर हैं । इनका कार्य निन्‍्द्रनीय है । यह कभी भी ग्राह्मय नहीं माना जा सकता । इस क[न्तिका जितने 
जल्‍दी त्याग हा। उतना ही अच्छा है । इस प्रकार यह पा|क्षिक ग्रहस्थ अपने दान ओर पूजा इन दोनों 
धर्मोको निस्ए्हबृत्तिसे पालता है । 

वह स्वयं सम्यर्ददीन ज्ञान-चारित्रस्वरूप रत्तत्रयका आराधक ह। उसे पूर्णरूपसे पालन करनेका 
अभिलाषी हूं । वह अपनी इस धामिक वृत्तिको हृदयमें सदा जागृत रखना चाहता हैं । वह चाहता है 
कि मेरे हृदय पर रत्नत्रयका चिह्न सदा अंकित रहे ताकि गाहस्थिक जंजालमें --विपय बासनाओंके विपम 
विषमय संसारमें में अपने रक्तत्रयात्मक उस स्वधर्म को भूल न जञाऊँ, अत एवं वह अपने कण्टमें यज्ञो- 
पवीत धारण करता हैं | 

यज्ञोपनीत रज्त्रय का चिह्न है, इसीलिए बह तीन सूत्रका हाता हैं । यह गृहस्थक पोड़श संस्का- 
रोमें प्रधान संस्कार माना गया हैं। ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य इन तीन वर्णोकि लिए ही यज्ञोपवीत 
धारण करनेका विधान है। श्र संस्कार रहित होते हैं इसलिए वे पाक्षिक श्रावकके ब्रतोंका परिपालन 
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करनेके लिए एक तो यथायोग्य सेवा-बृत्तिको अंगीकार करते हैं। दूसरे दान पूजा करनेवालोंकी 
अनुमोदना करते हैं ओर यज्ञोपवीत धारण करनवालों की प्रशंसा करते हैं । इस प्रकार की वृत्तिसे ही 
उनका पाक्षिकत्रत पूर्णताका प्राप्त होता है । 

तीन वर्णोक्रे लिए यज्ञोपवीतका ग्रहण करना आवश्यक है | यदि व उसे धारण न करें तो अपने 
कत्तेंब्यसे च्युत समझे जावेंगे। 

पाक्षिक श्रावक अपनी दक्त श्रष्ठ वृत्तिके द्वार सदा सुखी ओर शान्‍्त प्रकृतिका होता हैं । अपने 
उच्चतम धार्मिक संस्कारोंके कारण उसकी प्रकृति ओर बुद्धि सदा गंभीर ओर प्रत्येक स्थितिमें तत्त्व 
बिमश करनेवाली होती है । वह संसारके दूसरे प्राणियोंके लिए अत्यन्त डपयोगी सिद्ध होता है। 
भाररूप नहीं होता । थोड़े शब्दोंमें हम डसे धर्ममबनकी सम्पत्तिका पूर्ण रक्षक बीर सैनिक 
कह सकते हैं ॥ ६॥ 

प्रश्ः- लोकोपकारचिषये बद्‌ मेउस्ति भाव कीहग्गुरो गर॒णनिधे खलु पात्तिकस्य । 

है गुणसमुद्र ! पाह्तिकावस्थायां मे लोकोपकारिकार्यकरणे कीधग्माव:ः खलु उपादेयोडस्ति इष्युपंदेश: 
करणीयो भवद्धिः | 

पाक्षिक श्रावककी प्रवृत्ति लोकापकारके कारयमें केसी रहती हे इस प्रश्नका उत्तर आचाये 
महाराज आगे लिखते हैं -- 

( वसन्‍्ततिलका ) 
विप्न॑ करोति यदि मे शिवदेडाप काये 
प्राणांस्त्यजामि खलु तन्प्रातरोधनार्थम । 
स्वान्योपका रकरणं हि. ममति धर्मो 
भावो<5स्ति यस्य घिशद्‌ः स च पाक्षिकाउस्ति ॥१८॥ 

विध्न॑ करोतीत्यादि:--पाक्षिकः खलु सदा मनस्येब॑ विचारयति यत्‌ को भम धर्म: ! स्तोदरपूरणाय 
स्वभोगयोग्यसामग्रीसंयोजने प्रय्न्तु सर्वे कुर्वन्त्येथ से तत्र कस्यापि शिक्षकत््य शिक्षाया आवश्यकता वरीवर्ति | 
उत्तप्रकारेण स्वार्थलाधनमात्रमेव कर्च॑ः्यं यदि स्थात्तहिं लोके कलह/शि नितय प्रज्वालतः स्थात्‌ , अतणव स्थापका- 
र्करणाचिकीपोरपि ब्ुद्धिमतः कर्त्तव्यमतद्‌ यत्परोपकान्ब्रत्तिगश्नयगीया । परंपकारर््त्तिमाश्रित्य स्वोपकारकरणमु 
परदियम इति स्वान्योपकारकरणमव मम एकमात्र धर्मोष्स्ति। शिवदेषपि कल्याणकारकेडपि मगर धर्मकार्य यदि 
कश्चिदेकान्ततः स्वार्थी विष्न॑ प्रत्यूहं कयरोति विद्धाति तह तस्तिरोधनार्थ विष्नविनाशनायाहम्‌ प्राशानपि त्यजामि 
त्यक्षामि । शुभकायेपु प्रयेण विष्नास्समायान्ति | श्रावकः खलु विचारयति यन्में सामथ्ये परिपूर्णधर्मपालने 
नास्ति, अतएव सधमंणा श्रावकाणां मुनीनाश्व धार्मिका प्रद्ृत्ति: यथा निर्थिष्ना भवेत्‌ तथेव प्र्यातितव्यम्‌ । 
धार्मिकाणां धर्मपरिरक्तणें तत्र समापतितोपसर्गादनिराकरणे च स कदापि प्रमादी न भवति। वीरजरत्तिमनुसरन्‌ स 
स्वप्राण॒परित्यागपर्यन्तमापि सब्नद्घो भवति | धामिकेस्सह यस्येंत्रं विशदों निर्मलो बात्सल्यभावों वर्तते स एव 
पाक्षिक: भावकः स्थात्‌ ॥१०॥ 

पाक्षिक श्रावकक स्वोपकार ओर परोपकार दोनों का परस्पर अविरुद्ध रीतिसे पालन करना ही 
अपना धर्म समझता है और उसके पालन करनेमें सदा कटिबद्ध रहता है। ऐसा करनेमें ही घह अपनी 
व दूसरों की भलाई सोचाता है। उसके इस कल्याणकारक कायमें यदि कोई बिप्न करे तो उसे वह 
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हर एक उपायसे रोकता है। साधारण उपायों द्वारा यदि बह उपसर्ग निवारणमें समर्थ नहीं होता तो 
श्रपने प्राणोंकी भी बाजी लगा देता है अर्थात्‌ प्राण देकर भी विज्नोंको दूर कर देता है। इस तरह 
बात्सल्यपूर्ण पवित्र भाव जिसके हृदयमें होता हैं वही पाक्षिक श्रावक होता है। 

भावार्थ--यह बात पहले भी लिखी गई है कि पाक्षिक श्रावक स्वयं घर्मंके पालन करनेमें मोह- 
नीय कर्मके प्रबलोदयसे अपनेको असमर्थ पाता हैं तथापि उसे धर्मका परिपालन करनेवाले मुनि, अजिका, 
श्रावक व श्राविकाओं से अत्यन्त प्रेम होता है। वह उनकी प्रशंसा करता है, स्तुति करता है ओर उनके 
पदानुसरण करनेकी इच्छा रखता है । यथासमय आवश्यकताके अनुसार उनकी सेवा करता है। उनके 
धर्म साधनमें हर तरहकी सहायता पहुँचाता हैं। वह अपनी इस महती परोपकाखूत्तिमें ही अपना 
कल्याण मानता है । 

बास्तवमें ज्िस तरह स्वयं धर्म का पालन करनेवाला धर्मात्मा है उसी तरह दूसरोंके धर्म पालन 
करनेके कार्यामें सहायता पहुँचानेबाला, उनके दुखों और कटश्टोंको दूर करनेवाला व उनके घर्मं साधनके 
कार्यमें यदि कोई विप्न हो कंटक हो तो डस्ते दूर करनवाला भी धर्मात्मा है। धर्मात्माक लिए यदि कोई 
दुष्ट पुरुष बाघा उपस्थित करे तो पाक्षिक श्रावक पहले उसे समझाकर उस मागंसे हटा देता हैं | इतने 
पर भी कोई दुष्ट दुष्टता न छोड़े तो धन देकर, राजकीय आश्रय लेकर या दूसरे पुरुषोंकी वांछनीय 
सहायता लेकर जसे हो धामिक पुरुषोंके उपसर्ग का दूर करता है । यदि इतने पर भी दुष्ट अपनी दुष्टता न 
छोड़े तो वह वीर पुरुष कायर की तरह चुप नहीं बैठता । उसके मनमें धर्म व धर्मात्माक प्रति दिखाऊ 
प्रीति नहीं है । वह हर सम्भव उपायसे विज्नोंको दूर करता हैं । ऐसा करते हुए यदि अपने या विज्नकर्त्ताके 
प्राण भी जाखममें पढ़ जॉँय तो भी वह अपने धर्मरक्षाके कार्यसे विमुख नहीं होता । वह या तो उपसर्ग 
को दूर करके रहता है या उसी कार्यमें अपनेको मिटा देता है । धर्मके प्रति एसा उत्कट प्रेम धमम त्माके 
प्रति ऐसा ऊंचे दर्ज का वात्सल्यभाव पाक्षिक श्रावकक हृदयमें होता है । बह कायर नहीं होता, विन्नोंसे 
घबराता नहीं, डटकर मुकाबला करता हैँ. और धर्मकी प्रभावना जगत्कल्याणके लिए युग-युगक लिए 
फंजा जाता है। बिना ऐसे श्रेष्ठ साहसी वीर धर्मात्माओंके धर्म पालनका मार्ग अक्षण्ण नदीं बनता। 
पाक्षिक भ्रावक स्त्रयं धर्म पालनमें पूण्ठ समर्थ न होते हुए भी अपनी इस सर्वोच्न वृत्तिके कारण मोक्षके 
मागमें अपनक्ा विशेष उपयोगी सिद्ध कर देता है। वह परापकार तथा अपने कल्याणकरारक कार्योको 
अपना धर्म समझता हैं । इस प्रकारकी विमल बुद्धिको धारण करनेवाला पाक्षिक श्राबक होता हैं ॥१०॥ 


प्रश्:--दुष्टा दिशिष्ट विषय बद मेउस्ति भावषः कीटग्गुरों सुखनिधे ? खलु पाक्तिकस्य ? 
है स्थात्मानन्दपरिपू्णंगुरो ! सजनदुर्जनयोर्जिषये पाक्षिकस्य कीध्ग्मावो भवति ? 
है आत्मसुखके समुद्र गुरु। सज्न ओर दुजन इन दोनोंके सम्बन्धमें मुझ पाक्षिककों अपने 
केसे विचार रखने चाहिए 
( बसन्ततिलका ) 
दुष्स्य रोधकरणं खुजनस्य रतक्ता 
सम्पूर्णविश्वनिलये सुखशान्तिददतो: । 
कार्या मया खुजनता5पि मिथः प्रमोदो 
भाषो5स्ति यस्थ घिशद्‌ः स व पाक्तिकोउस्ति ॥१९॥ 


पाक्षिकायार ९्ञ 


दुष्टस्येत्यादि:--अखिलं विश्वमेव निलयः तत्न, सव॑त्र इति यावत्‌ । सुखशान्तिद्दतो: दुष्टस्य विश्वसुख 
शान्तिविदारकस्य रोधकरणं निवारणं सुजनस्य रुखशान्तिवृद्धिकारकस्य सजनस्य रक्ता रक्षणं-तदुपकारकरणां 
तत्कीरिकीतंन॑ तत्सम्माननश्वापि करणीयमेव । यतः शिष्टानुग्रहदुष्टनिग्रहाभ्यां विना प्राणिनां धार्मिका प्रवृत्ति 
निंयकुला न भवति | भोगमूमिप्रवृत्तेखखसाने कर्मभूमिप्रवृत्तिपारम्भ व शिक्षनुग्रददुशनिग्रद्दाम्यामेव शास्यशासक- 
स्वरूपा शासनपद्धतिः प्रचुरपुण्ये: कुलकरें: प्रकाशिताइब्सीत्‌ | सा चाघधुनाडइपि प्रवाहिता समायाति । अखिल- 
विधानगन्धानामेवमेचामिप्रायो घर्तते यत्‌ सम्पूर्णप्रजासु शान्तिर्मवेत्‌ू, न केडपि फानपि पीडयन्तु, न्यायमार्ग- 
मुल्लंध्य न फोषपि कस्यापि घनादिक॑ णह्ात | विश्वशान्तिवद्धकस्थ च सम्मानादिकमपि पदवीप्रदानादिविधिना 
राज्याधिकारिभिः क्रियते | पाक्षिको यदि शक्तिसम्पन्नो भूपति्व॑तंते तदा स्वाधिकारादप्रमत्तों भूत्वा न्‍्यायमागिकूजं 
प्रजारत्षणं दुश्गेधनं च करोतु | स्वस्यापि सौजन्यपूर्णों व्यवद्वारो भवेत्‌ | यदि स सामान्यगण्दस्थोडस्ति तदापि 
स्व-स्वविभवानुकूल्येन स्वाधिकारभूमी शिक्टनुग्रह दुष्टनिग्रहश्न फरोतु । सर्वपरामपि पाकछ्षिकाणाम्र प्रवते सत्यां 
स्वयमेव जगति शान्ति: कलहद्वाभावों भवेत्‌ प्रजाबर्गश्च रूखी स्यात्‌ । सुजनता पास्परिका प्रीतिश्चापि 
पाक्षिकेः कर्त्तत्या। परुपरदर्शनमात्रेणँंब सज्नानाम्पस प्रीतिरुत्पाथा । गुणिनमवलोक्य प्रमोदों हृ्पातिरिकः 
प्रकाश्य: । एबमुक्तप्रकारेण यस्य मनसि निर्मलो भावों भदति स एबं धमंपक्ष॒स्याभिनेता पाक्षिकः स्यादिति 
शातव्यम्‌ ॥११॥ 


पाक्षिक श्रावक सम्पूर्ण विश्वरूपी अपने गृहमें सुर ओर शान्तिको कायम रखनेके लिए दुजैन 
पुरुषके दुष्ट कार्योक्रा रोकना तथा सज्जन पुरुषोंकी रक्षा करना अपना कत्तेव्य समकता है। वह स्त्रय॑ 
सबसे सज़्नताका व्यवहार करता है और परस्परके सम्मिलनसे हर्पित होता है। ऐसा निर्मल भाव 
पाक्षिक श्रावकका द्ोता है । 


भावारथ--जबतक इस भूमण्डलपर भोगभूमिकी प्रवृत्ति थी तबतक सभी मानव सन्‍्तोपी, 
सुखी, बरेर-विराधरहित और तीव्र लालसाओंकी बासनासे दूर थे। उस समय कोई किसीके सुख या 
दुःखका साथक या बाधक न था | वे जीब मन्दकपायी होते थे और कालके नियमानुसार प्राप्त सर्ब- 
साधारण समान विपयोंको भागते हुए सुखी रहते थ । वहाँ स्वाभाविक साम्यभाव था। न कोई दीन 
था, न दरिद्वी था, न कोई सम्पन्न था और न ऐश्वर्यंशाली ही । अभिप्रायपूर्वक ब्रताचरण और पाप- 
प्रवुत्तिका उस समय सवथा अभाव था। अल्पाहार, अल्प इच्छाएँ, नियमित भाग, नियमित उपभोग, 
नियमित विहार, सन्तानोत्पत्ति व जन्म-मृत्युके समान नियम तथा कल्यवृक्त द्वारा द्वी सम्पूर्ण इच्छा।ओंकी 
पूर्ति ये सब भागभूमिकी विश्येषताएँ थीं । 


कर्मभूमिका प्रारम्भ होते ही इनमें अन्तर आया। सन्‍्तानोत्पत्तिके नियम बदल गये। भोग- 
भूमिमें बालक-बालिका युगल उत्पन्न होते थे । श्रब अलग-अलग समयमें एक-एक ही उत्पन्न होने लगे । 
उस समय वे बालक सात सप्राहमें स्वयं वृद्धि पाकर युवावस्था सम्पन्न बन जाते थे पर अब उनके 
परिपालन व परिवद्धेनमें वर्षोफा समय लगने लगा । अब॑ युवावस्थाके प्राप्त होनेमें सोलह वर्ष लगने 
लगे। बालकोंका परिपालन व परिवद्धेन स्वयं न होकर दूसरोंकी सहायतासे यह सब कार्य होने 
लगा । उस समय सन्‍्तानोत्पत्ति माता-पिताके आयुके अन्तिम जीवनमें होती थी और समान कालमें 
सनन्‍्तान युगलके जन्म लेनेके परचात्‌ दोनोंकी झ्रायु समाप्त हो जाती थी, पर कमेभूमिमें माता-पिताके 
मध्य जीवनमें बल्कि युवावस्थाके प्रारम्भिक समयमें ही सम्तान उत्पन्न द्ोने लगी। यद्दी कारण है कि 


१६ श्रावकधमंप्रदोष 


जिससे कमेभूमिज बालकोंके माता-पिता पर अपनी सनन्‍्तानके पालन-पोषणक्रा तथा उनके व अपने 
भविष्यके जीवनके निर्वाहके लिए योग्य सामग्रीके संचय करनेका भार आ पड़ा । 

ज्यों-ज्यों भोगभूमिका अन्त निकट आया मनुष्यकी लालसाएँ तथा भोगोपभोगकी सामग्रीके 
संचय करनकी प्रवृत्ति बढ़ती गई, कल्पब्नत्ञों पर अपना-अपना कछ्ज़ा किया जाने लगा, छीना-कपटी 
होने लगी । कलहका बीज यहींसे शुरू हुआ । अपनी-अपनी सन्तानका मोह तथा अपना शेयर जीवन 
यापन करनेगें आनेवाली आपत्तियोंके निराकरण करनेकी चिन्ता लोगोंको यहींसे प्रारम्भ हुई। इतना 
ही नहीं. पापमूलक परिग्रदक संचय करनेकी प्रवूत्तिका प्राग्म्म भी यहींसे हुआ । 

प्रृनिन परमोदार कल्पवृत्षों को ऐसे पापस्थानसे धीरे-धीरे उठा लिया। जनता चिन्तित हुई । 
डस समयके कुजंधम प्रवत्तक छुल्ञकरोंन उन्हें खती द्वारा घान्य छत्पन्न करने की सम्मति दी । लोगोंने 
उसे सान्‍्य किया। खती होने लगी। उत्पन्न धान्यको संग्रह करने व उसे सुरक्षित रखनका प्रइन खड़ा 
हो गया । इसे हल करनेके लिए घर बनाने की आवश्यकता हुई । भोगभूमिसें शीत, उष्ण और वर्षो का 
कोई कष्ट न था । वह सब्र अब क्रमह: प्रारंभ हाने लगा, इसलिए भी घर बनान की तथा बस्त्र बनानेकी 
जरूरत लोगों का म|त्ठम हुई । इस आवश्यकताने ही कपि और शिल्प उद्योगका जन्म दिया। 

इन दोनों व्यवसायों की वृद्धि क॑ लिए यह भी आवश्यक मात्यम होने लगा कि ग्रामान्तरोंसे 
लाने व ले जान की भी प्रवृत्ति चालू होनी चाहिए। जो लोग स्त्रय॑ं यह सब कार्य न कर छकें वे दूसरों 
को मदद दें | इस तरह बागिएज्य तथा मसि ( लेखन कर्म-मुनीमी आदि ) कर्म का प्रारंभ हुआ। जो 
लोग उक्त कार्यों द्वारा कोइ उद्योग नहीं कर सकते थे वे दा भागोंमें विभक्त हुए। उनमें कोइ तो बलवान 
थे जो परिश्रम करनके वज्ञाय दूसरोंका कपट लेना ही उत्तम समझते थ, कोइ ऐसा करनेवालों को 
न्‍्यायी न समफकर उनसे मे।चा लेनेको तेय्यार रहते थे। दोनों एक ही श्रेणीमं शामिल हुए और इनके 
जिम्मे प्रजाका पालन रक्षण तथा पारस्परिक कलहका निवारण कर न्याय नीतिकी प्रबून्तिका कार्य 
सोंपा गया । और इस तरह असिकर्म ( शस्त्रमहरणद्वारा लोक-रक्षण ) का जन्म हुआ | 

इन तरीकोमें से किसी भी तरीके पर अपुनी जीजिका न कर सकनेवाले शेप लोगोंने उक्त सभी 
बर्गोकी मिन्‍न भिन्‍न प्रकार की सेवाओंके कार्य अंगीकार दर लिए ओर ये सेबाकर्म द्वारा ही अपना 
जीबन निर्वाह करन लगें! इस तरह क्रमशः कृषि, शिल्प, वाशिज्य, मसि, असि ओर सेवा ऐसे पट 
कर्मों की सष्टि हुई । 

इन संभी बर्गके लोगों की प्रवृत्ति ठीक उचित तरीके पर रहे ओर कोई किसी पर अनुचित 
जोर न करे इसका प्रबंध जिस असिकर्म करनेवाले बलवान ओर वीर पुरुपोंके ऊपर अवलम्बित था, 
उनमें भिन्न-भिन्न मत न होकर एकसतसे काये हो इसओ लिए उनमें किसी योग्य बुद्धिमान उदार 
निस्‍्वार्थी व्यक्ति को प्रजा द्वारा मुखिया चुना गया और उसे 'राज! की संज्ञा दी ग्टे। कर्मभूमिके प्रारंभ 
का ओर भोगभूमिके अन्तका समय ही ऐसा था जब यह सब हुआ | समय समय पर अत्यन्त बुद्धिमान्‌ 
अवधिज्ञानी कुलकर होते रहे | जिन्होंने स॑म्पृर्ण प्रवृत्तियोंका मार्ग जनता को वतलाया और स्वरयंके 
परिश्रमसे उक्त कायेको सुसम्पन्न किया। 

इस युगके प्रारम्भमें अन्तिम कुलकर भगवान्‌ आदिनाथ स्वामीक्रे पिता श्री नामिशय हुए। 
उसके बाद भगवान्‌ ऋषमदेवने उक्त सम्पूण प्रजाके बाह्य और आभ्यन्तर संस्कारोंके अनुसार क्षत्रिय, 
वैश्य और शराद्र इन तीन बर्णो्में प्रजाको विभक्त किया। तथा भगबानके पुत्र श्री भरत चक्रवर्तीने, 


पाछ्षिकाचार ५७ 


जिनके नामपर इस देशका भारत नाम पड़ा, ब्राह्मण वर्णकी स्थापना की। इस तरह चार वर्णोकरी 
स्थापना हुई । 

इस व्यबस्थाक॑ बन जानेपर भी अनक ऐसे दुष्ट पुरुष होने लगे जो व्यवस्था को बिगाड़ कर भी 
बिना परिश्रम किये जोर जुल्मसे दूसरोंकी संपत्ति हड़पने लगे इसके लिए बे लोगोंको नाना कष्ट देन लगे । 
साथ ही कुछ ऐसे भी वर्गके लोग हुए जो दूसरोंक कार्योमें मददकर परोपकार करने लगे। अत एब 
इन दोनों प्रकारके दुजेनों और सज्जनों का क्रमशः निम्रह करने और उपकार करने का काये आवश्यक 
हो गया । मुख्यतया सज्जन का सम्मान और दुष्टों का मानमर्दन करना राजधर्म था तथापि यथावसर 
प्रजाके प्रत्येक गृहस्थ को भी यह आवश्यक द्वो गया कि बह दुष्टका मर्दन तथा शिष्टकी रक्षा व सम्मान 
को अपना कत्तंव्य-धर्म समझ क्‍योंकि बिना ऐसा किये धर्मंका परिपालन नहीं किया जा सकता थ| | 

ग्हस्थोंमें भी अनेक भेद होते हैं । कुछ तो ऐसे हैं जा लोकिक कार्योक्षी संसार बंधनका कारण 
मानकर कम करते जाते हैं ओर आध्यात्मिक श्रवृत्तिको बढ़ाते जाते हैं। वे नेप्ठिक श्रावक कहलाते हैं । 
उनके उस अलौकिक मागमें बढ़नेका क्रम ग्यारह प्रतिमाक्ते रूपमें विभाजित हे । इनमें प्रत्येकके लिए यह 
आवश्यक है कि बह अपने चारित्रको उज्ज्वल रखते हुए भी अपने समकत्त या अपनेसे उन्नत चारित्र- 
वाले की धर्मरक्षा अबश्य करे । 

जब तक कोई धर्मप्रमी ग्रहस्थ अपने को नेष्ठिक श्रावक नहीं बना सकता तबतक बह पाक्षिक 

हलाता हे । इस प्रकरएमें इन्हीं पाक्षिक श्रावकोंके कत्तेब्यों का प्रतिपांदन किया गया है। इस पाक्षिक 

श्रावक्र का यही धर्म है कि बह धर्मसेवी सज्जनों की रक्षा करे। उनके धरंसेबन कार्यमें यथोचित 
सहायता दे और उनमें बाधा देनेबाल दुष्ट मनुष्यों का दण्ड दे । 

विश्वमें यदि शान्तिकी स्थापना करनी है और सम्पूर्ण प्रजाको सुखी बनाना है ता प्रत्येक पाक्षिकको 
स्वयं सुज़नताका व्यवहार करना होगा ओर सुजनोंके साथ भाईचारेका व्यवहार करते हुए दुष्टोंका 
निराकरण करना होगा। ऐसा करना पाक्षिक अपना धर्म मानता है । वह समभता हैं कि यदि मे स्वयं 
उरचतम धर्मका पालन नहीं कर सकता तो मेरा यह तो अवश्य कत्तंज्य हे कि दूसरों का उसका परि- 
पालन करने दूँ , उनकी मदद करूं तथा उनके कार्यमें आनवाले विन्नों को दूर करूं । 

वह धर्मात्मा पुरुषों को देखकर प्रसन्न होता है। उसके अंग अंग पुलकित हो उठते हैं । वह 
सेवा करनेको लालायित हो उठता है। थोड़ शब्दोंमें यह कहा जा सकता है कि धर्म शासनके चलानेक 
लिए वह स्वयं सेवक वीर सैनिक की भांति अपनेको सदा सन्नद्ध रखता है । धर्म व घर्मास्माक रक्षा 
प्रति ऐसा जिसका निर्मल भाव है वही पाक्षिक गृहस्थ है ॥।१९॥ 


प्रश्ः--पाक्षिकस्य विशेषा तु प्रवृत्तिः कीहशो घद | 
अन्न पाक्तिकश्रा वकस्य कत्तंव्यविशेषा निर्दिश्यन्ते । 


आगे पाक्षिक श्रावकके विशेष कर्त्तत्यों का उपदेश आचाये महाराज करते हैं-- 


( उपजाति: ) 


कायों स्वबुद्धथा भुवि मित्रताउपि 
प्रमुच्य माथां सकलेः! समं हि ! 
३ | मा 


श्द श्रायकधर्म प्रदीप 


यतो भवेत्ते विमलैब कीत्तिः 
स्थराज्यलक्ष्मीश्र सदा स्वदाती ॥१२॥ 


कार्यत्यादिः--यतो भवरि विमला कीर्ति: प्रस्फुतति | न केवल कीर्तिरेव भवाति आपि तु स्वराज्य- 
लक्ष्मी: । स्वं थे तद गज्यं स्वगज्य॑ तदेव लक्ष्मी: इति स्वराज्यलक्ष्मीः सदा स्वदासी इब ते सेवते | तस्मात्‌ 


नि 


अपमितिगत्याचायोपदेशपरम्पगमन॒स्मर्ता जाति कुल विभव संपत्ति-शान बल गति-दाखिय जरा-ाांग-सुभगत्4 दुसंग- 
त्वादिभदमनानम्य दीनैहनिदार्द्रोपेतेजगरुजापीडितें:हीनकुलजेः कुली नै: श्रीमद्धिःसपत्तिशालिभिर्विद्रद्धि मृग्वेनिय्रलें- 
बलवद्धि दंभगे: सुभगैर्वा पुरुपस््रीनपुंसके: पशु -पक्ति-कीटपतज्ञादिभिश्र सर्थे! प्राणिभि: सह समानगैत्या मित्रता 


सुखदुःखसमभागित्वरूप॑ बन्धुत्वम्‌ | अवश्य कार्या करणीया ॥१२॥ 


इस लोक और परलोकमें सुखके अभिलाषी श्रावककोी उचित है कि वह प्राशिमात्रके साथ 
सख-दस्बमें समभागी बने । धमेज्ञ सब्जनकी यही पहिचान है कि उसे किसी प्राणी को दुग्बी देखकर 
करुगापूणुं रबद उत्पन्न हाता हू आर शबत्यनुसार उसक कष्ठका दूर कर दुनका भाषता व प्रदुन्ति पाए 
जाती है तथा दूसरे प्राशियाँ को सुर्मी देखकर उसे प्रमोद होता है । इस भावका नाम ही मेत्रीभाव या 
वन्धुत्वभाव है । क्रावक निष्करपट भावसे ग्राशिमात्रमें एसा भाव रख तो संसारमें उसकी निर्मेलकीनि फरने 
ओर स्वेतन्त्र स्व॒तन्त्र शासन रूपी संपत्ति सदा उसकी दासीके समान सेवा करे | 


भावार्थ-प्रत्येक प्राणी की प्रवृत्ति एसी है कि वह पराधीनता ओर अकीर्तिकों क्रिसी भी 
हालतमें पसंद नहीं करता । वह घधरमें, मुहल्लेमें, प्राममें, देशमें, रा्में, जातिमें ओर सभामें सबत्र अपनी 
प्रशंसा ओर स्वतंत्र-बत्तिका अभिलापी है । 


पराधीनता सचमुचमें अत्यन्त कप्ददायक है । पशु, पक्षी ओर कीड़े-मकोड़ भी क्षणसात्नको प्राप्त 
होनेवाली परतंत्रता को सहन करना पसन्द नहीं करते। यदि किसी पक्षीका आप पिजइमें बंद करदें 
तो वह छटपटायगा और भागनेका अवसर पाते ही भाग जायगा। हाँ जिसे पराधीनता महते-सहते यग 
बीत गया हो और जो स्वातंत्यसुख्को विस्मरण कर चुका हो वह भले ही पिंजड़ा छाइकर न जाते 
परन्तु फिर भी यह प्रवृत्ति १०-५ दिन ही रहंगी । जहाँ उसने कुछ दिन पिंजड़ेके वाहर की हवा स्थाई 
कि उसे अपनी प्रिय स्वतंत्रताकी याद हाने लगती है और वह अपने स्वराज्यके भागक लिए बनको 
चल देता हैं। पींजड़ा चाहे सुबर्ण का ही क्यों न बना हो, तथा उसे रोज दूध, चावल और मिष्टान्न ही 
क्यों न खिलाया जाता हो किन्तु पक्ती पराधीनताक दुःखर्क आगे इन सुखों को हेय समझता है । 
उसे पराधीन रखनवाला व्यक्ति चाहें कितने ही प्रेमसे रख, दुलार करे, सुखी वनाने का प्रयत्ञ करे, पर 
ये सब वातें स्वातंच्य सखके चरण की धूलिका भी स्पश नहीं करतीं । 


पक्षी को अपनी वनस्थली, रम्यवृत्ताबली, सरोवरका किनारा, निर्मल आकाशमें पंक्तिवद्ध हो 
स्वच्छन्दतासे उड़ना, एक-एक दाना ढूंडुकर चुगना व अपने बच्चोंका चुगाना यह सब जितना भाता है 
उतना पिजड़में वठकर मिष्टान्न खाना नहीं भाता। उस स्वाधीन सखके सामने वह इस पराधीन 
सुखको महान दुःख का प्रतीक समझता है | पक्तियोंकी तरह पशु भी बंधनमें रहना पसंद नहीं करते। वे 
; बंधनकों तोड़कर भाग जाना पसंद करते हैं । गाय, भेंस, घोड़ा, वैल, बकरी, ऊँट हाथी और हिरण आदि 


पाक्तिकांचार १६ 


कोई भी पशु वंधनमें बद्ध नहीं रहना चाहते । पालतू पशु यद्यपि जीवनके प्रथम क्षणसे ही बंधनमें रहे हैं 
उन्होंने पराधीन रहकर ही अपनी जिन्दगी गुजारी है, उनका अपना कोई निजी स्थान नहीं जहां वे 
सानंद स्वतंत्र रह सके तो भी वे बंधनसे छूट जाना चाहते हैं । 

कीड़े कमोड़े भी अपन स्वतंत्र मार्गससे चलना पसंद करते हैं। चाहे थे किसी खतर॑ के स्थानमें 
ही क्‍यों न जाते हों उन्हें यदि उठाया या छेड। तो वें छटपटाकर तुम्हारे संपर्क से दूर हो जानका 
प्रयक्ञ करेंगे | 

जब इन सब प्राणियोंकों पराधीनता पसंद नहीं तो मानब प्राणी जो सब प्राशियोंमें श्रप्ठ समझा 
जाता है, वह क्‍यों पराधीनता पसंद करेगा ? वह तो बात-बातमें स्वराज्यका प्रेमी है । जबतक वह घरमें 
हे, घरमें स्वराज्य चाहता है | वह यही तो चाहता है कि घरमें मेरा शासन रहे, मु्क किसीके अधीन 
होकर न रहना पड़े। सब या तो मेरे शासनमें चलें या फिर सबके साथ-साथ मुमे भी स्वतंत्रता पूथक 
रहनेका पूर्ण अधिकार हो । 

जिस समय उसकी दृष्टि घरसे बाहर मुहल्ले पर जाती हैं. तो वहां भी वह किसी दूसरे मुहस्ल 
बालका शासन पसंद नहीं करता। यदि कोइ मुहल्लाबाला उस पर अपना कुछ शासन चलाव ता डसके 
साथ तुरंत झगड़ा हो जानेका प्रसंग आ जाता है। छोटे गांवोम या शहरोंके मुहल्लोंमे कगड़ हा जान 
के कारण एक दूसरेका अपने-अपने झासनमें रखने तथा स्वयं दूसरेके शासनकों पसन्द न करनेझी 
मनोधृत्ति ही काम करती है | घर-घरमें पिता-पुत्र, भाई-भाई, सास-वहू, जिठानी-देंबरानी, ननद-भोजाई आदि 
में भी यदि कोड झगड़ा होता है तो एक दूसरेके शासनमें न रहने तथा घरकी संपत्ति व भागोपभोग 
की रागपग्री का स्वतंत्रता के साथ उपयोग कर लेन की इच्छा से ही हाता ह आर बह तब॒तंक चलता ह 
जबसके एक दूसरक७ बंधनसे उन्मुक्त होकर स्वतंत्र भोगोपभागके निर्मित्त उस संर्पात्तका बटबारा 
नहीं कर लेते । 

कलह के जा कारण घर घर में हैं वे ही ग्राम ओर मुहल्लक कंगड़ाके वारण हैं । चूंकि मनुप्य 
का एक दूसरे के साथ चलनेवाला संबंध घर और ग्राम या अपने शहर तक है सीमित नहीं है बल्कि 
अवने शन्त सम्पूर्ण देश तथा विदेशों से भी उसका सम्बन्ध है आर यह ऐसा सम्बन्ध है ।जसका अलग 
होना गाहस्थिक अवस्था मे असंभव हैं । प्रत्यक मानव जैसे जेसे वह अपने प्रान्तको, देशकी व राष्ट्रको 
अपनाना जाता है वैसे बसे उसका उसमें नियासी जनोक ग्रति अपनत्य बढ़ता जाता है । एसी अवस्थामें 
मनुष्य का स्वातंत्य व्यक्ति-स्वातंत्र्य नहीं रह जाता बल्कि वह एक समूच दश व राष्ट्रका स्वातंत्र्य 
दी जाता हू । वह चाहता है कि हमारे देशमें उसमें नियास करनेवाले व्यक्तियोंका ही शासन हो। 
वे अपने सुख-दुखका विचार स्वतंत्रता पूवंक कर सकें। उनके इस कार्यमें काई बाधक न हो। 
इसका नाम हें प्रत्येक देश या राष्ट्रका स्वराज्य । 

जिस तरह प्रत्येक घरमें निवास करनेबालोंका पारस्परिक सहानुभूतिपूर्ण सर्व-दुःख-सुख 
समभाव हा ओर जैसे एक दूसरेके शासनमें न रहनेकी आकांक्षा रहती है वैसे ही दूसरेका अपन 
शासन में रखने की भी अभिलापा हो तो घरमें पारस्परिक स्नेह बंधन दूर नहीं होता बल्कि सुटढ़ बनता 
है। उसी तरह प्रत्येक ग्राम, देश या राष्ट्रवासियोंका भी जब इसी तरह प्रत्यक ग्राम व देशबासीके 
प्रति परस्परमें एक दूसरेपर शासन करनेकी मनोवृत्ति न €ा परस्पर मंत्री-भाव अथात्‌ सुख-दुख 
५६308 हो ता उन देशवासियोंमें भी पारस्परिक स्नेह बंधन हृढ़ होता हूँ और संघटन सुदृढ़ 
होता है । 


२० शआ्रायकधम प्रदीप 


यही स्वार्थ बासना रहित स्व सुख दुख समभागीपना देशक संघटनका मजबूत करता है ओर 
बही देश स्वराज्य प्राप्त कर सकता है इसके विपरीत नहीं कर सकता। जो मनुष्य अपने स्नहकों सीमा 
अपने देश या राष्ट्र तक ही सीमित नहीं रखता बल्कि समूचे संसारके प्राणियोंकों अपना बँघु मानता 
है वह गाहँस्थिक स्थितिसे दूर हो जाता है। गाहूस्थिक स्थिति अपन व्यक्तिगत भोगापभागक स्वार्थ 
साधन करनेका एक गुट है जिसकी सीमा उस घरऊे निवासियों तक है। जो अपने ग्रामकों भलाई 
उसकी स्वतंत्रताका विचार रखता है. उसे अपने घरमें विशेष स्वार्थक साधक व्यक्तियोंका मोह कम 
कर देना पड़ता है और अपने स्नेहके क्षेत्रको बढ़ाना पढ़ता है। जो ग्रामके बाहर अपने देश या राष्ट्रको 
अपने स्नेहका क्षेत्र बनाता है उसे ग्राम या प्रान्तका मोह छोड़ देना पड़ता हैं ओर उसका उतना ही 
ख्याल रखता है जितना अपने देशके दूसरे ग्रामों का । 


अखिल विश्वका अपना स्नेह बखरनेकी इच्छा रखनेबाले तथा सारे संसारके प्राणिमात्रके सुख 
दुखमें समभागी होनेवाले महापुरुषकों अपने देश व राष्ट्रके स्वाथका भी दुनियाके स्वार्थमें मिला देना 
ट्रीगी । अपने इस महान यज्ञको पूरा करनेके लिए उसे गाहस्थिक जीवनका त्याग करना होगा 
व्यक्तिगत स्वार्थको किनारे रखना होगा, कठोर साधना करनी होगी तब बह अखिल बविश्वका अपना 
आत्मराज्य पानका शुभसंदेश सुना सकेगा । 


यह साधु पुरुष संसारके विपय-भोगगत स्वाथकों कूठा स्वार्थ मानता है, उसे कलहका बीज 
मानता है, शारीरिक आवश्यकताओंकी अभिलापाका आत्म-भिन्‍न निर्जीब पदाथकी सेवा मानकर 
उसे आत्म-घमेका कुछ भी स्वार्थ नहीं मानता। पोद्गलिक तत्त्वमय शरीर और पुदूगल कम दोनों 
आत्म-तत्त्वको बंधनमें डालनवाली-पराधीन करनवाली बस्तु हैं। साधुके सम्पूरं प्रयत्न दोनों के मूल 


बिनाशकी ओर सदा रहते हैं । यह परिपूर्ण अहिसादि पाँच महात्रतोंका पालन करता हुआ जब अपने 
प्रयत्नमें सफल हाता हूँ तब आत्मराज्य-स्वराज्यको प्राप्त कर लेता है । 


ऊपर के व्याख्यान से यह सिद्ध है कि चाह सांसारिक हष्टिसे है चाहे पारमाथिक हृष्ठिसे, जो 
मनुष्य स्वराज्य के स्वातंद्रय सुख का अनुभव करना चाहता है उसे व्यक्तिगत स्वार्थोका मोह त्यागकर 
विश्वक प्राशणियाँसे मित्रता करनी चाहिए। एऐसा व्यक्ति संसारम अक्षय कीर्तिका सम्पादन करता है। 
स्वार्थी मनुष्यां की ही संसारम अकीर्ति होती हैँं। नहीं सिद्धान्तोंक आधारपर पाक्षिक श्रावक जाति- 


सम्प्रदाय-प्राम-प्रान्त आदि भद भावका भुलाकर समस्त मानवाॉके साथ सम-दुख-सुख-सागी वनकर 
बंधुत्व भाव स्थापित करता है ॥ १२॥ 


( उपजाति: ) 
खुखी हाथमेंण भवामि नित्य॑ 
होवआ भावों न कदापि काय: | 
भवामि धम्ंण खुखो सदेति 
कार्यात्मशान्ते वेरभाबनेव ॥९४॥ 
सुखीत्यादिः--अधमेंण हिंसया:सत्यसम्मापणेन परघनापहरणेन परवनितासंभोगेन कूट्कपट्व्यवहारेणा- 
तव्मस्वाथसाघधनेन स्मपमोगोपभोगसाथनाय परप्राणपीडनेन अखिललोकानामपि द्वारस्तिबरामिभूतकुत्तामपीडित 
निर्वस््रकस्वादिभीमदुःखोत्यादकेन धान्यवस्त्रादिपरिग्रहसश्चयरूपमद्यापापन नित्य सर्पदा सुखी भवामि मविष्यामि, 
एवं भाव: कदापि ने कार्य:। तथा सदा धर्मेणंव उत्तमक्षमादुःखितसेवापसोपकारबूत्तिसम्यग्शानाज॑नदेवती - 
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थवन्दना-सम्यग्गुरुसेवादुखितदानादिक्मणा अं सुखी भवामि भांविष्यामि इति आत्मशान्तेः स्वात्मनिदृत्तिहदेतों: 
बरभावना श्रेष्ठमावना सदा कार्या ॥१३॥ 

हिंसादिरूप पापोंके द्वारा परपनहरण कूटकपट द्वारा स्वाथ साधन परस्त्रीभाग अपन भागापभागके 
निमित्त पर प्राणियोंको पीड़ा देना आदि दुष्कर्मोंके द्वारा अधिकांश मानवोंको द्वरिद्र-क्ञधापीडित ओर 
नम्न बना देनेबाले धन, धान्य, वस्त्रादि परिग्रहदको अतिसंग्रह करने रूप महापाप रूप व्यापारक द्वारा मैं 
सुखी हो जाऊंगा एसा भाव कभी नहीं करना चाहिए। पाक्षिक ग्रहस्थका सदा यह भावना सवात्तम 
प्रकारसे करनी चाहिए कि उत्तमक्षमा, दुखियों की सेवा, परोपकार, सम्यरज्ञानका लाभ करना व कराना 
देवबन्दना, तीर्थवन्दना और सम्यगगुरुकी सेवा व दुखित दानादि सत्कर्म स्वरूप धर्मके द्वारा ही मैं सदा 
सुखी हा सकूंगा ऐसी उत्कृष्ट भावना संतोष सुख और शान्ति प्राप्त करनेके लिए सद्दा हृदयमें 
रखनी चाहिये | 

भावार्थ--धर्म सुखका साधन है और अधर्म दुःखका ऐसा प्रायः सभी कहते हैं किन्तु धर्म क्या 
है ओर अधर्म क्‍या हैं. इस विपयमें बड़ा बियाद है। और इसी विबादके कारण सिद्धान्तवादी भी भटक 
जात हैं । उन्हें भी वास्तविक मार्ग नहीं मिल पाता । इसलिए श्री पूज्य आचाये महाराजने पूर्व इलोकॉमें 
यह बता दिया हूं कि “अहिंसेव परो घर्मः” । 

सत्य, अचोय, स्ववनितासंतोप, अल्पपरिग्रहत्व, क्षमा, विनय, संताप, सरलबृत्ति, व्याग और 
दान आदि सम्पूर्ण धर्म एक अहिसामूलक ही हैं। ब्रिना अहिंसा पालनके इनमेंसे एकका भी पालन नहीं 
हा। सकता ओर अहिंसाब्रती इन सभी ब्रतोंको अहिंसा की बढ़ती हुई भावनासे स्वयं प्राप्त कर 
लेता हैं । इसके विरुद्ध, हिंसाचारी, असत्यभापण, परधनहरण, परघनिताहरण, भयंकर परिग्रह संप्रह, 
क्राध, उद्धतता, असंतोष, कूटबवृत्ति ओर अनुदारता आदि दुर्गशोंका स्वयं शिकार हो ज्ञाता है । अथवा 
ऐसा कहिए कि बिना हिंसाके इनमेंसे कोई पाप नहीं ह। सकते इसलिए “अहिंसा ही श्रेष्ठ धर्म हें? 
एसा उपदश किया गया हे । दूसरे शब्दोंमें यह भी ध्वनि इससे निकलती हैं कि “हिंसा ही सब पापका 
मूल है, ओर इसीलिए यही अधम हू”? 

उक्त मूल सिद्धान्त पर ही पाक्षिक श्राषकका उपदेश दिया गया हैं कि स्वपरोपकारकरण 
सबंजीवसुखदुखखसमभाव, धर्मज्ञ पुरुषसे प्रीति, धर्मात्मा पुरुषोंकी सेवा, उनक धम साधनमें सहायता 
तथा धमक अंगभूत तीर्थ, देवस्थान और सम्यर्गुरुआदिका बिनय एवं इनके रक्षण करनेमें अपना 
सर्वेस्थ त्याग आदि पाजक्षिकके धर्म हें । 

यहाँ पाक्षिक श्रावकको यह उपदेश दिया गया है कि उक्त धर्मेका स्वरूप समझकर उसपर सदा दृढ़ 
रहना चाहिए । सदा यही विचार करना चाहिए कि उक्त प्रकार अपने धर्मका पालन करनेसे ही मैं सुखी 
रहूँगा । इसके विरुद्ध अधर्म सेवनसे कभी सुखी न रह सकूँगा। एसी भावनास उसे शान्ति सुख और 
सन्‍्तोष प्राप्त होगा ॥१३॥ 
( उपजातिः ) 


भाया न बोध्या कठ्॒ुभाषणेन 
स्वसद्मवार्ताप बद्दिन भाष्या | 
निजञ्ञास्मनिन्देध सदेति कार्या 


परप्रशंसाखिलसोंख्यदात्री ।। १४॥ 


भायेत्यादिः--पाक्षिकश्ावकस्य गाइंस्थिकजीवननिर्वाहों यथा सुखपूर्बवक॑ स्यात्‌ तथोषदिशत्याचार्य:-- 
त्वमौर्या स्वकलत्र कदुभाषणेन न बोध्या न शिक्षणीया | कद्भाषणं तु परस्पर व॑रवद्धंक॑ भबति | तथा सात 


हि श्रावकधमंप्रेदी प 


मच्छिज्ञाया ग्रपि न कोषपि प्रभावों मत्रति, अत एव प्रियं हित॑ च वक्तव्यम्‌ | स्वस्झानि या काईपि गोपनीया 
यार्ता दम्पत्यों अ्रात्रो), पितृपुत्रयोर्बामष्ये भवेत्‌ सा बहिन भाष्या गहातिरिक्तानां पुरुषाणां पुरस्तान्न प्रकाशनीया । 
भोजन-पान-यान-निघुवन-धन -सपत्तिकादिविषयानालम्ब्य व्यापार-व्यवहायदिजीवनो पायविपयश्चालम््म गृहस्थपु 
परस्पर परिस्थित्यनुसारेश यथावसरं कडुतरार्तालापो भवत्येव तस्य बहिर्भशने स्वगृहच्छिद्रप्रकाशनं भर्वात, स्ववेरिणों 
विरोधिनश्व तन स्वलाभाय परहान्ये च॒ प्रयतन्त । एबं प्रसद्भप्रस्थापक-ण्हसदस्यः तदतिरिक्तणहसदस्यानामपराधी 
भवति परम्पर कलहृश्व जायत लोकनिन्दा स्वार्थश्रंशश्र मरवाति, अतण्व न बहिर्भाष्या स्वग॒हवार्तता | स्वगुणला भाधिमि: 
पाक्षिकेः सदा जिजात्मनिन्‍्देव कार्या अखिलसौख्यदात्री परप्रशंसा च; यत; परगुणान्वेषण श्रात्मदोपान्वेषणं च लाम- 
प्रदं भरवात । एजमक्तगुर्णावशिषः शिष्टपुरुष एवं इह् लोके प्रशस्त उच्चगोत्रकर्मबंधकश्व भरवाति । अत एवं 
उमयलोकसुखप्रदा एपा नीतिस्ज्लीकर््तव्या || १४ || 


पाक्षिक श्रावत्रका यह भी कत्तव्य हैं कि बह अपनी पत्नीको भी उत्तम शिक्षा देव आर उप्तले सदा 
प्रिय बचनोसे यातालाप करे । यदि कोइ त्रटि हो तो मधुर शब्दोंमें ही उसे समकाबे कठार शब्दोंका 
उपयोग न करे । अपन गृह सम्बन्धी सुख-दुः्ख आदि की चर्चा दूसरों से न करे, सदा अपने अबगुणों 
की निन्‍्दा ओर दृसरोंक गुणोंकी प्रशंसा करे ऐसा व्यवहार उसे सखदाई होगा । 


भावार्थ--ग्रहस्थी एक रथ के समान है । कोई भी रथ तब तक टीक नहीं चलता जब तक कि 
उसके आधारभूत दोनों पहिए समान न हों। इसी तरह ग्रहस्थ जीबनके पति और पत्नी ये दाने 
प्रधान अंग हैं । थे दोनों यदि समान आयु, रूप, विद्या, सम्पत्ति ओर प्रकृतिवालें हा तो सम्बन्ध उत्तम 
चलता हैं। यह वात प्रायः देखी जाती है कि बर ओर कन्याके अभिभावक माता पिता आदि बर कब्या 
का रूप ओर सांपत्तिक अवस्था मात्र इन दो बानोंका ही उनके विवाह गें विचार करते हैं, शिक्षा- 
स्वभाव आदि के मिलानका विचार नहीं करते। शिक्षा की परीक्षा सरलतापते होने पर भी स्वभावकी 
परीक्षा होना सरल नहीं है । स्वभावकी परीक्षा सनुप्यकी तब होती है जब झुलछु दिन काम पढ़ जाता हैं, 
इसलिए श्रीगुरु यहाँ सवेसाधारण के निवाह योग्य ग्रहस्थ जीवनके लिए अत्यन्त उपयोगी उपदेश देते 
हैं कि युधस्थका उचित है कि यदि उसकी पत्ती शिक्षित नहीं है तो बह पति द्वारा शिक्षित बना ली 
जावे । यह शिक्षग्प परस्पर मधुर शब्दीक व्यवहार पूर्वक हो तो ही लाभदायक हागा, इसमे +कृति भी 
उत्तम बनेगी। यदि पत्नी शिक्षित ह ओर पति अशिक्षित है तो पत्नी का कतंज्य हे कि मघुर बाणीक 
द्वारा पति को शिक्षित करे और उसे अपने अनुरूप बनावे। शिक्षित दम्प्ति ही परस्पर अनुकूल स्वभाव- 
वाल हो जाते है । एक शिक्षित और दूसरा अशिक्षित हो ता प्रकृतिका मिलान न हानसे दानांका जीवन 
दुखमय व्यतीत होता हू इसलिए दाना का एक दूसरका शिक्षित बनानका अयत्न करना ही सु गृहस्थ 
जीवन का सर्वात्तम उपाय है। यह उपाय तभी सफल हो सकता हैं जब कि दाना परस्पर मधुरभापी हा । 

गृहस्थ जीवनमें यह भी पद-पद पर सम्भावित है कि पति पत्नीमें किसी विपयकोी लेकर भिन्न-भिन्न 
मत हो जाय, ऐसे समय अपनी बात दूसरेको सममलानेके लिए भी प्रिय वाणीका उपयोग करना चाहिए। 

यह भी सम्भब है कि दोनोंमेंस कोइ एक दूसरेका अपराध कर बेठे । एसी दशामें अपराधीको 
उसका अपराध सममा दना ही उसे दूर करनका पयांप्त उपाय है, यदि चह मधुर शब्दों द्वारा समका दिया 
गया हो । 

सारांश यह हें कि दम्पत्तिका पारस्परिक व्यवहार मधुर हो तो उसका जीवन सुखी रह सकता है 

यथा दुखी रहंगा। मनुप्य जीवन सुखी बनानेमें मधुर बाणीका ही प्रधान हाथ है, दूसरी बातोंका 

उत्तना महत्त्य नहीं है । मनुष्य एक दूसरेके प्रति अपना अभिप्राय बाणी द्वारा ही प्रकट करता है और 
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उसीसे दूसरे के हृदय के भावोंको परखता है । घोर अपराधी भी वचनोंके द्वारा अपने आन्‍्तरिक श्रभि- 
प्राय को प्रकट कर क्षमापात्र बन जाता हैं। तथा एक निरपराधी भी अपने कटुभापणके द्वारा सर्वसाधा- 
रण की हष्टि में भी अपराधी बन जाता है| मधघुरभाषियों की प्रकृति समान न होने पर भी परस्पर मेल 
गा जाती है, ससान प्रऋतियाले व्यक्तियों में भी यदि किसी प्रसंगमें कठोर शब्दों द्वारा दार्त्ता हो जाने 
तो विरोध उत्पन्न हो जाता दे । बड़ासे बड़ा अपराधी अपने मधुर भाषणसले अपने अपराधको माफ 
करा लेठा है | 

बचन का बहुत मृल्य है, वचन अमृत हैं यदि हित मित और प्रिय हो । श्री तीर्थंकर सगवान में 
जन्मके समय से जो १० अतिशय ( विशेषताएं जिनके कारण वे सर्रोच्च माने जाते हैं ) होते हैं उनमें 
प्रियहित बचन भी एक महान अतिशय माना गया है । इससे यह स्पष्ट प्रभाशित हो जाता है कि भगवान 
तीर्थंकर देव अनेकों गुणोंके द्वारा यद्यपि विभूषित थे तथापि संसारके समस्त प्राणियोंक लिए थे इसी 
लिये महान बन सके कि उनके बचन जन्म से ही प्रिय ओर हितकारक थे । 

भगवानकी दिव्यध्वनिका महत्त्व उसकी गंभीरता सबांर्थप्रतिपादकत्वादि गुशोंके ही कारण 
नहीं प्रकट हुआ वल्कि इसलिए महत्त्व प्रकट हुआ कि उनकी वाणी इतनी मधुर थी कि उसे सुनने के 
लिए देबना भी तरसते थ और साधारण प्राणियोंमें पशु-पत्ती भी उसे सुनने के लिए आकपित होते थ । 
यह आकपगा तत्त्तप्रकाशनके कारण नहीं था क्योंकि सर्वसाधारण मनुप्य, देव, या पशुपतक्षी तत्त्ववात्ताका 
इनना समभतें नहीं, किन्तु उनकी प्रिय मघुर हितकारक बाणी से हो यह आइचयेंकारी आकपण था | 


मुनियों के चारित्र में बचन गुप्ति और भाषा समिति को प्रधान स्थान प्राप्त है । इसका अर्थ यह 
है. कि या तो वचन ही न बोलें ओर बोलें तो प्रिय, हित वचन थोड़े बोलें। जो चीज अपने सम्पूर्ण रूपमें 
तीथंकरको भी महत्त्व प्रदान करती है और जो मुनि जीवनमें भी अपना प्रधान स्थान रखती है वह ग्रहस्थ 
जीवनक लिए क्‍यों न उपयोगी होगी । ग्रृहस्थका चारित्र भी मुनिक्रे चारित्रका एकदेशरूप है इसलिए ग्रहस्थ 
को भी उचित है कि यदि वचन वाले ता हित, मित और प्रिय बोले, अन्यथा भापण ही न कर मौन रख | 
यह मधुर भाषण पद्धति जिस तरह बाहिरी संसारमें हमारे ज्ञीवयनको सुखी बनाती है इसी तरह इसका 
सफल प्रयोग घरू संस्तारके प्राणियोंमेंभी सम्पूर्ण कष्ट और सन्‍्तापोंकों दूर करनेकी महोपधि है | वर्तेमान 
समयमें घर-घरमें कलह देखनेमें आती हें उसका एकमात्र कारण अग्रिय कडुक वार्नालाप ही है । पुरुष 
घर्ग यदि शिक्षित होता हैं तो वह अपनी विद्वत्ताके आभिमानके कारण अपनी अशिक्षित पत्नीका निरन्तर 
अनादर करना हैं, उससे प्रियसंलाप नहीं करता । इसी तरह यदि स्त्रियां अशिक्षित होती हैं ता वे शिष्ट 
भापणका नाम तक नहीं जानतीं | स्त्री वर्गके शिक्षित ओर पुरुपवर्गक अशिकज्षित होने पर भी टीक यही 
दशा होती है | दम्पतिको उचित है कि एक दूसरेको उत्तम शिक्षा देकर प्रिय भाषण द्वारा सुखी बनाने । 
वे तभी संसारमें उच्च आदशेका स्रजन कर सकते हैं । 


परमार्थ सिद्धिके लिए जैसे साधु संस्था है वैसे ही इहलोकिक उन्‍नतिके लिये ग्रहस्थ जीवन अंगी 
कार करना भी आवश्यक है। ये दोनों श्रेणियां प्राणी को यथायोग्य सुखी बनानेके लिय हैं । इनके अति 
रिक्त तीसरी श्रेणी मध्यममार्गियोंकी हे जो गृहस्थ जीवनका क्रमशः त्यागकर साध मार्ग पर जाना चाहते 
हैं। यह श्रेणी भी ग्राह्मय है। इन तीनोंके अतिरिक्त अनियमित और असंयत जीवन व्यतीत करनेवाले, एक 
दूसरेक सुख दुखका साथ न देनेवाले, दूसरोंको कष्ट पहुचाकर अपना साधन करनेवाले; अप्रिय संलापके 
द्वारा दूसरोंको कष्ट पहुंचाकर खुश होनवाले लोगोंकी श्रेणी अहण करने योग्य नहीं | ऐसे लोगोंका गृहस्थ 
जीवन कष्ट मय व्यतीत होता है । अभ्ियसंलापी स्त्री पुरुषोंमें परस्पर ब।त-बातमें विरोध रहता है, यह्‌ 


२५ श्रावकंधर्मप्रदीप 


बिरोध क्रमशः वैरका रूप ले लेता है भरौर यदि हितू ही शत्रु बन जाय तो अनथेकी परम्पराको फिर कोई 
नहीं रोक सकता | ऐसे गृहस्थोंका जीवन नरकतुल्य कलहमें ही व्यतीत होता है इसलिए परस्परमें साप- 
राघ भी हों तो भी कटुभाषाका प्रयोग पाक्षिकको न करना चाहिये । 

ग्रहस्थ जीवनको दुग्बमय बनानेवाली दूसरी बात है स्वगृहच्छिद्रप्र काशन अर्थात्‌ अपने गृहस्वामी या 
गृहस्थासिनीकी दूसरेसे निन्दा करना एक दूसरेके दोपोंका वर्णन करना, अपनी हीनता दुरबस्थाको दूसरों 
पर प्रकट करना इत्यादि । ग्रहस्थ जीवन में अनेक घटनाएं बीतती हैं। कभी सांपत्तिक स्थिति अच्छी 
होती है तव मनुष्यका रहन-सहन, खान-पान, ओढ़ना-पहिनना और वस्त्राभूषण कुछ अच्छे तरीकेक होते 
हैं और जब दरिद्रता ण्ह्ला पकड़ती है तब बात-बातमें कष्ट उठाने पड़ते हैं | दोनों अवस्थाओं को दूसरों 
पर प्रकट कर अभिमान या निन्‍्दा नहीं करनी चाहिये । 


हम चाहे अपने घरमें सुखी हों या दुग्बी पर किसीके सामने हाथ नहीं पसारना चाहिये अपने 
परिश्रम द्वारा उपाजित धनसे ही अपना स्वाधीन जीवन व्यतीत करना चाहिये। स्वाघीन जीवनके कष्ट भी 
सुख्बदायी होते हें ओर पराधोन जीवनके सुखसाधन भी कांटेकी तरह शल्य रूप होते हैं इसलिये अपने 
घरकी बात्ता यदि बह गोपनीय हे तो उसे प्रकाशित करनेमें लाभ नहीं हानि ही हैं । तुम्हारे प्रकाशित 
छिद्रको सुनकर लाग हंसेगे था तुम्हारी कमजारी जानकर तुम पर हमला करेंगे ओर तुम्हार कष्ठका 
बढ़ावेंगे । 

कोई भी यूहस्थ चाहे धनी हो या निर्धन, बलबान्‌ हो या निबेल, समझदार हो या कमसमभ, चतुर 
ही या मूर्ख, सदाचारी हो या कदाचारी, लोमी हो या निर्लोॉम, उदार हो या अजुदार किन्तु वह सर 
साधारण समाज के सामने सदा श्रच्छी हसियतसे रहनेका प्रयत्न करता हैँ । वह लोगोंकी हृष्टिमें सदैव 
अपने जन, धन, बुद्धि, बल, वेभव, प्रतिप्रा, सदाचार, कीर्ति, उदारता और संतोष आदि सद्गुणोंकी (जो 
कि प्रत्येक ग्रहस्थमें होना आवश्यक हैं) घाक जमाए रखना चाहता है । भले ही वह उनमें अपनी हीनताका 
अनुभव करता हो पर समाजमें अपनी हेसियत अच्छी रहे इसके लिए प्रयत्नशील रहता हैँ । बह अपनी 
इस प्रतिष्ठाके बल पर ही व्यापारादिक द्वारा आर्थिक लाभ तथा व्यवहारके द्वारा कीतिका उपाजन करता है 
यदि कोइ स्त्री अपने घर की इन वातोंको दूमरोंसे प्रकाशित करे या कोई पुरुष अपनी स्त्रीके विरुद्ध 
दूसरों में उसकी निन्‍्दा प्रकाशित करे तो उसका व्यापार या सामाजिक व्यवहार हीन हो सकता है 
जिससे दोनोंके जीवन कट्टप्रद हो जाते हैं और कभी-कभी ऐसे प्रसंगों पर लोग आत्मघात या एक दूसरे 
के घात तकका प्रसंग उपस्थित कर लेते हैं अथवा दूसरों द्वारा अपमानित होकर जीवन भर दुख पाते 
हैं इसलिए अपने यह संबंधी सुख दुखको बाहर प्रकट न करे । 

इसके साथ ही साथ यह स्मरण रखना भी आवश्यक है कि मिथ्या परनिन्दा और आत्म 
प्रशंसासे भी मनुष्य की कीर्ति नहीं फंलती न उसकी अच्छी हैसियत समाजमें समभी जाती है, इसलिए 
उससे भी सर्देंब दूर रहना चाहिए । संसारका यह नियम है कि यदि तुम अपनी प्रशंसा स्वयं करोगे तो 
दूसरे लोग तुम्हारे इस कार्य की आलोचना करेंगे जिससे तुम्हारी निन्‍दा होगी। यदि तुम अपने 
अवगुणोंकी निन्‍्दा करोगे तो दूसरे लोग तुम्हारी इस गुणकी प्रशंसा करेंगे और उनकी इस आलोचना 
से तुम्हारी कीर्ति बढ़ेगी । 

अपने अवगुरशोंकी स्वयं निन्‍दा करनेसे अपने अबगुण दूर हो जाते हैं यदि मनुष्य उन्हें अबगुण 
मानता रहे तो । इस मार्गपर चलनेवालेको यह ध्यान सदैव रखना चाहिए कि वह अवगुणोंको निलेज्ज 
होकर प्रकट न करे ।निलेज्ज पुरुष अबवगुणको गुण मान लेता है। उसे ग्राह्म समझता रहता है। उस 
दुरगु शको छोड़ता नहीं और श्रपनी उस अफीतिको ही कीर्ति मानकर प्रसन्‍न होता! है। इसके विरुद्ध 


पाक्षिकाचार श्ञर 


सुजन पुरुष अपने अवगुण की निन्‍दा करता हुआ उस दोषसे मुक्त होनेका प्रयत्न करता है। जब तक वह 
दुगु ण॒ दूर नहीं होता लब्ञित होता है । लज्जा ऐसे स्थल पर भूषण है। ऐसे प्रसंगोंपर लज्जा न रहना 
एक महान दुगगुण है| यह दुगगु ण एक ऐसा अभेद्य किला है कि जिससे दूसरे सदगुण उस मनुष्यमें 
प्रवेश नहीं पाते । वह सदाके लिए अवगुणी बन जाता है । 

अपने अवगुणों की निन्‍दा वही मनुष्य करता है जिसे दुर्ग णोंसे प्रति न होकर गण्योंसे प्रीति 
है, जो अ्रबगुण त्यागकर गुणी बनना चाहता है। यही कारण है कि वह अन्य पुरुषके गुण अब- 
लॉकन करता व उन गुणोंकी ' प्रशंसा करता है । वह चाहता है कि अपने भीतर गुण ही विद्यमान हों 
पर यदि उनका स्वयं वर्णन किया जाय त्तो यही एक दुगु ण हे, इसे दूर करनेका प्रयत्न करना चाहिए। 
इसी तरह दूसरे व्यक्तियोंमें यदि सचमुच अबगुण हैं ओर उन अवगुणोंका प्रकाशन किया जाय तो 
यह भी एक दुगु ण॒ है । इससे भी बचना चाहिए। 

श्रावक उपगृहन अंगका धारक है। वह किसी धर्मज्ष पुरुषकी निन्‍्दा नहीं करता, उसके अ्रवगुण 
प्रकट नहीं करता किंतु गुण निरीक्षणकर उन्हें प्रकट करता है । इस प्रकारका स्वभाव किसी भी व्यक्तिके 
लिए अत्यन्त लाभप्रद-होता है,ऐसा सनुष्य यदि दुष्ट पुरुषोंकी संगतिमें भी पड़ जाय तो उसपर उस कुसंग 
का असर नहीं पड़ता, क्‍योंकि वह अबगुणग़ाही है ही नहीं । उसे तो वहाँसे भी गुण ले लेना हैं यदि 
कुबड मिलें तो, यदि गुण न भी हों तो वह उनके अबगुणों पर दृष्टि ही न देगा। अपनी इस प्रकृतिके 
कारण वह गुणी ही रहेगा, कभी अवगुणी न होगा। 


इसी तरह जो व्यक्ति अपने भीतरके दोपोंका सदा निरीक्षणकर आत्म-निन्दा करता है उसके 
सन्‍्पूर्ण दोप दर हो जाते हैं| वह दिन प्रति दिन निर्दोप बनता जाता है, इसलिए श्री आचाये कहते हैं 
कि निज निन्‍दरा और परणुण प्रशंसा सम्पूर्ण सुखोंको प्रदान करनेवाली है । 
ग्ृहस्थ जीवनमें कभी कभी किसी किसी बाल, अज्ञान या धर्म ह्ेषी पुरुषके साथ व्यवहार करनेका 
प्रसंग आता है उस समय कठिन समस्या उपस्थित हो जाती है । उन अज्ञानियों या धर्मट्ेषियोंके सामने 
आत्मनिन्दा या स्व॒दोप प्रदशोन करना विपरीत प्रभाव उत्पन्न करता है। अज्ञानी तो बकता या उपदेश 
दाताको दुगु णी मान लेता हे और उससे यह कुशिज्ञा ग्रहण करता है कि जब ऐसे धर्मज्ञ पुरुषमें इतने 
दुर्गु ण॒ हैं जैसा कि वे कहते हैं ता मुझमें कौन बहुत दुगु ण हैं । उसकी दुगु णों से छुणा हट जाती है। 
बह गुणी पुरुपमें दुगु ण होना मानकर दुगु णोंका रहना कोई अधिक हानिप्रद्‌ बात नहीं मानता । इसी 
तरह वह सुजनसे अपनी प्रशंसा सुनकर आत्मताषसे भर जाता है और अभिमानी होकर गुण प्राप्तिके 
लिए फिर कोइ प्रयत्न नहीं करता । 


धर्मद्पी पुरुष भी अज्ञानी पुरुषकी तरह स्वात्म-निन्दक पुरुषके बचनोंको ही प्रमाणमें 
उपस्थित कर धर्मात्माओंकी निन्‍दा करने लगता है और धर्मसे घृणा करने लगता है और अपनी प्रशंसा 
सुनकर अपने अधरमंकी भी प्रशंसा स्वयं गाता है और इस तरह स्वात्मनिन्दक पुरुषकी सज्नतासे 
अनुचित लाभ उठाता है। ऐसे व्यक्तियोंके सामने स्वात्म-निन्दा और परप्रशंसाका कोई मूल्य नहीं, 
इसलिए उनमें यह पद्ध ति न स्वीकार की जावे। उचित पात्रोंमें ही उक्त विधिके प्रयोगका उपदेश 
श्रीगुरुका है, यह समझकर ही उक्त विधि स्वीकार करनी चाहिए।॥ १४ ॥ 


एतस्वैच समर्थनाथ निम्नश्लोकमाइ-- 


इसी बविषयके समर्थनके लिए आचार्य पुनः उपदेश कहते हैं-- 
छ 


२६ अआ्रावकधमं प्रदीप 


( उपजातिः ) 
बादो विवादो5पि मिथो विधेयः 
कदापि न ॒प्राणरः कुबुद्धया | 
श्ञात्येति पूर्वोक्तविधिर्षिधेयो 
यतो भवेच्छान्तिकरी प्रवृत्ति: ॥१५॥ 

बाद दृत्यादिः-कुब॒द्धणा दुु द्धवा मिथः परस्परं वाद. परपराजयेच्छया प्रवर्त्तमानों वार्तालाप: कदापि 
न विधेयों न कर्तव्य: । विवाद: विगेधोत्पादकों वादों विवाद: सोडपि नाज्भीकरत्त॑व्य: | यतः कपायोत्यादकत्वादसो प्राण - 
घातकः प्राणशहगे भवति । आत्माभिमानदम्धानां प्राणिनां स्वपराजयः परविजयोत्कर्षश्र प्राणघात्तादप्यधिककष्ट - 
प्रदो भवाति इति यावत्‌ । वस्तुतस्तु नायमेकान्त: | किन्तु बुद्धिमन्तः तच्वान्वेषिणो वस्तुस्वरूपं शातुभिच्छान्त तदा 
कुतच्यलण्डनं सुतत्वप्रकाशन प्राशदायकमिव भवाति । अ्रतएवं पूर्वोक्तविधीन्‌ स्वब॒ुद्धिवभवेन तोलयित्वा 
यथावसर तत्र प्रवृत्तिनिद्धत्तिवाँ कार्या । एवं विचार्य विहिता स्वप्रज्मत्ति: सदा शान्तिकरी भवेत्‌ स्थात्‌ || १४ ॥ 

इति श्रीकुन्थुसागराचार्यविरचिते श्रावकधर्मप्रदीप पण्टितजगन्मोहनलाल- 
सिद्धान्तशाज्निकृतायां प्रभाख्यायां व्याख्यायां प्रथमोष्थ्यायः समात्तः। 

किसी भी पुरुपके पराजयकी इच्छासे परस्पर कलह और वैरकोा उत्पादन करनेबाला बाद और 
विवाद नहीं करना चाहिए । अनेक प्राणी जो अपने घमंडमें ही चूर रहते हैं, अतत्त्व को ही तत्त्व 
सम्मकर अपनेदो धर्मज्ञ या धर्मतत्त्ववेत्ता मान लेते हैं वे सानघनी बाद अपनी पराजय देखकर 
जीवित ही प्राण देनेका तयार हा जाते हें-- स्वपराजयसे हानवाली तीत्रकपायके कारण आत्मघात कर 
लेते हैं। उनकी इस ऊकुबुद्धिका घिक्कार है. जो उन्हें तत्त्वज्ञान नहीं उत्पन्न करन देती। आचार्य उपदेश 
देसे हैं कि ऐसे पुरुषांसे बादविवाद नहीं करना चाहिए । जिन्हें वादविवाद तत्त्वद्शक न हो सके बल्कि 
डनके लिए जीवितावस्थामें भी प्राशवातक जैसा हा जावे। सज्जन सदगुणपग्राद्दी पुरुषका अतत्त्वस्वंडन 
पूर्वक तत्त्वज्ञान की कथनी करनी हानिप्रद नहीं हे । उपयुक्त विधिका यथार्थ समझकर ही इसका प्रयाग 
करता शान्ति उत्पन्त करता है, अन्यथा तत्त्वापदेशकव हृदयमे भरी अशान्ति उत्पन्न हाकर हानिकर हो 
सती है । 

भावार्थ--अपने विपयका दूसरेके प्रति प्रतिपादन करना तबतक नहीं बनता जब तक कि उस 
विपयका खण्डन न किया जाबे जो हमें इप्ट नहीं है। इस कायकों ही वाद कहते हैं। तथा यही बाद 
जब विद्येष रूपमें बढ़ जाता है तो उसे बिवाद कहते हैं यदि वह स्वजय और परपराजय चाहते हुए 
किया जाय । इसके विरुद्र बिना जयपराजयकों इज्छासे तत्त्वका बरणंन मिथ्यातत्त्वके खण्डन पृर्चऋू 
पर दित कामनासे क्रिया जाय तो बढ़ बादविवाद नहीं बल्कि उसे तत्त्व निरूपण कहते हैं । 

तत्त्यका निरूपण अर अन्त्वका निवारण तत्त्वदर्शी बीतरागी समहष्टि साधुको भी करना 
आवश्यक होता हैँ | वे कुपथगामी जीवोंके सुपथपर लगानेकी इच्छासे एसा करना अपना श्रेष्ठ काय मानते 
हैं। कभी कभी वस्तुतस्‍््वक्ो स्बसाधारणमें प्रकाश करने, सद्धमंकी प्रभावगा करने और अधर्मके प्रभाव 
आर प्रसारको रोकने; लिए मिथ्यावुद्धिवालोंके साथ उनके सिथ्यावादकी पराजय और सम्यर्बादकी 
विजय करनेके लिए बादविबाद भी उन समदष्टि साधुओंको करना पढ़ता है। तथापि वह दोषाधायक 
नहीं है; क्‍योंकि वह बादबिवाद उसके आधारभूत मिथ्यावादोंका निराकरण कर लोगोंको सम्यर्वादपर 


पाक्षिकाचार २७ 


चलानेके लिए किया गया है। इसमें यदि कोई प्रेरशात्मक शक्ति हे तो वह है मुनिके अन्तरंगमें 
सर्बहित कामना | वे चाहते हैं कि लोग अधर्मका मार्ग छोड़ आत्महितकारी मार्गका आश्रय लेवें। 
इस प्रकारकी सुबुद्धिके द्वारा किया गया वादबिवाद ग्राशघातक नहीं होता, इसका निपेध नहीं है । 
ग्रहस्थ भी ऐसी कामनासे यदि वादविबाद करे तो हानि नहीं, किन्तु इस प्रसंग पर श्री आचायेने 
जो वादबिवाद परस्पर न करनेका उपदेश दिया है उसका सारांश यह है कि कुत्रुद्धि पृवेक किया हुआ 
बिवाइ जीवित ही प्राणघातक हो जाता हे,वह नहीं करना चाहिए | इसका अर्थ यह हुआ कि अभिमानके 
वश तत्त्व अतत्त्वकी चिन्ता न करते हुए केबल परके पराजय ओर अपने विजयकी इच्छासे बादविवाद 
करना परके लिए प्राणपीड़ाकारक होनेसे हेयरूप है । 

जिनका उद्देश्य केवल दूसरोंका मान खण्डन ही है वे इस बातको भी नहीं देखत हैं. कि हम 
सत्प्त पर हैं या असत्पक्ष पर, यदि प्रतिबादी सत्यपक्ष पर भी हो तो बादी असत्पक्षकी भी पुष्टि करके 
प्रतिवादीकाी नीचा दिखाना चाहता हे और अपने पक्षका सत्य सिद्ध करके अपने अहंकारकी पुष्टि करता 
हैं। ऐसा करना पाप है, असत्यपापक; अभिमानवद्धक ओर परप्राणपीड़क हंनेसे यह त्याज्य है । 

अपने हितकी इच्छा करनेवाले गृहस्थकों इस मिथ्या विवादसे दूर रहना चाहिए । यह बात नहीं 
है कि इससे पए्‌ प्राणघात ही हो बल्कि स्वघात भी हो सकता हे । वादी जब केवल स्वामिम।नके पुप्ट 
करनेके लिए प्रतिवादीके सत्यक्तका भी खण्डन करना चाहता हैं ता यह नितान्‍्त संभव हैं कि प्रतिबादीकी 
अपेक्षा बादी ही इस बाद-विवादमें हेटी खा जाय अथात्‌ पराजित हो जाय | यद्द बात वादीके लिए भें 
दुः्खदायक होगी और अपने पराजयसे उत्तन्न दुःखके कारण यह भी संभव है कि उसे भी आत्मघात कर 
लेना पड़े। यह बाद विवाद बैर विराधका कारण हो जाता हैं. ओर इससे उभयवादी परस्पर एक दूसरक 
भी प्राशयातक हो जते हैं | उम्र बादियोंका पक्त लेनेवाले इतर मनुष्य भी कलहके बढ़ानेवाल हे। जाते 
हैं श्रौर उनमें भी कपायातिरेक बढ़ जानेसे एक महान हिंसाका जन्म होता हैं इसलिए श्रावककी कभी भी 
ऐसे बाद विबादकों जिसका आधार केबल इुबुद्धि हो अपने हृदयमें स्थान नहीं देना चाहिए । 

इस कुबुद्धिका परिणाम यह भी निकलता हैं कि वादी या पश्रतिवादी असत्पक्षके पापणके द्वारा 
सम्मार्गसे स्त्रयं विमुख हा जाता है और यदि असत्मार्गकी पुष्टि करके स्वाभिमानकी रक्षा बुर भी ली ता 
भी उसका अन्य उपस्थित जनता पर अच्छा प्रभाव नहीं पड़ता हैं। यदि जनता तत्व समभती हूं ता जीत 
हुए वबादी या प्रतिवादीको कट्टर धूर्त समकेगी और यदि जनता तत्त्व नहीं समभती ता वह सम्यग्मागंसे 
अर्थात्‌ आत्मद्तिके मार्ग ते दूर होकर अपना अकल्याण कर सकती है और बह पाप उस व्यक्तिके 
ऊपर होगा जो असत्पक्षका पोषणकर उसे अद्दित मार्गकी तरफ प्रेरित करता है । 

किसी भी दृष्टिकाणसे इस प्रकारकी कुब्रुद्धि पूर्वक किया हुआ वाद विवाद सराहनीय नहीं हे,इस- 
लिए इसे महात््‌ दिंसाका कारण जानकर त्याग देना चाहिए त्तथा विवेक पूर्वक पूर्वोक्त सम्पूर्ण बिधिको 
इस पद्धतिसे स्वीकार करनी चाहिए कि जिससे पारस्परिक बैर विरोधको स्थान न मिले और अपनी 
प्रत्यक प्रवृत्ति ऐेसी हो जो हमारे लिए या दूसरोंकेलिए शान्ति उत्पन्न करनेवाली हो । कलहात्मक चित्तदत्ति 
इस लोक और परलोक दोनोंमें अशान्ति पैदा कर हमें कपायवान्‌ बना देती है जिससे भव-भयमें श्रमश 
करना पड़ता हैं व कष्ट उठाने पड़ते हैं, इसलिए श्रावककों अपने हितकी कामनासे विवेक पूर्णों काये करना 
चाहिए।॥ ९४ || 

इस प्रकार आचार्य श्रीकुन्थुसागरविरचितश्रावकधर्मप्रदीप ब पण्डित श्गन्मोहनलालजी 

सिद्धान्तशास््रोकृत प्रभा नामऊ व्याख्यामें प्रथम अध्याय समाप्त हुआ | 


॥ श्री: ॥ 
दवितीयो5ध्याय: 


प्रश्न:--जघन्यनैष्टिकस्येव कि चिह्न विद्यते वद ? 

--यहां नेप्िक श्रावकका स्वरूप प्रतिपादित किया जाता हैं। उसके जघन्य मध्यम और उत्कृष् 
ये तीन भेद हैं, इसलिए सबसे प्रथम जघन्य नैप्ठिक श्रावकके क्या लक्षण हें ऐसा शिष्य प्रश्न करता है । 
इसका उत्तर श्री आचाये इस प्रकार देते हैं-- 


( वसनन्‍्ततिलका ) 


पूर्वोक्तताक्षिकजनान प्रविह्याय. शेषाः 
स्व5पि नैष्ठचिकजना: कथिताः क्रमेश । 
तेषां हि वच्मि सकल सुखद स्वरूप 
तद॒बोधशुन्यजनतादिद्दिताय भकत्या ॥९६॥ 


प््बोक्तेत्यादि +-सदाचारपरायणेषु भ्रावकेषु पाक्षिको नैष्ठिक: साधकश्चेति भेदत्रयेण भिन्‍नेषु श्राद्यानां पाक्ति- 
कार्णा स्वरूप तब्चिहानि च प्रथमाध्याये निरूपितानि । तान्‌ पूर्वोक्तपाक्षिकजनान्‌ प्रविद्यय शेषास्तु पाक्षिकातिरिक्ताः 
साधकावस्थामप्राप्ताः श्रावका: क्रमेण नैष्ठिकाः कथिताः । तेषां स्वरूपं साज्ञोपाज्ं क्रमशः कथर्यन्ति श्रीआचार्य- 
पादा: । भक्तया परिपूर्णअ्रद्धया; तान्‌ प्रतिये नेष्ठिकश्रावकस्वरूपमजानाना: सन्ति | एत़त्प्रतिपादन॑ श्रोतृम्य 
उभयलोके सुखकरं भविष्यतीत्यप्याचायेण प्रतिपादितमिति ॥ १६ ॥ 


सदाचार का आराधन करनेवाले श्राबकोंके पाक्षिक नेप्ठिच और साधक ये तीन भेद किए गए 
हैं। एनमें पाक्तिकों का स्वरूप प्रथमाध्यायमें कहा हे । तद्रुप आचरण करनेवाले पाक्षिकोंके सिवाय 
तथा जिन्होंने अभी साधक अवस्था प्राप्त नहीं की ऐसे सम्पूर्ण श्रावक नैप्ठिक हैं। उनका सरल, 
सुबोध और सम्पूर्ण स्वरूप श्रीआचारये--उन मनुष्योंके हितके लिए, जो इस विपयसे अपरिचित हैं, 
ऋमशः वर्णन करेंगे । 

भाषार्थ-श्रावक उस ग्ृहस्थ को कहते हैं जो सदूगुरुके उपदेशकरो स्त्रहितजुद्धिसे श्रद्धा पूर्वक 
सुनता है और तदनुकूल आचरण करता है । ऐसे श्रावक्र तीन श्रेणियोंमें विभक्त हैं, जिनके नाम पाक्षिक 
नेप्ठिक और साधक दें । पाक्षिक श्रावकका स्वरूप प्रथम अ्ध्यायमें लिखा गया है। नैध्िक श्रावक प्रथम 
प्रतिमासे लेकर ग्यारहवीं प्रतिमा तकके सम्पूर्ण श्रावकोंको कहते हैं। साधक श्रावकोंकी काई अलग 
प्रतिमा--श्रेणी नहीं होती किन्तु अन्त समय सप्ताधिपूवक मरण साधनेबाले पाक्षिक या नैप्ठिक 
भ्राषक दी साधक कद्दलाते हैं । इस बिपयमें कुछ प्रंथकारोंका यह भी मत है कि पहिलीसे लेकर १० बॉ 
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प्रतिमा तक नैप्लिक हैं और ११ वीं प्रतिमावाले श्रावकगण यथार्थ आत्महित साधक साधु पदकी 
आराधना और उसे प्राप्त करनेका प्रयल साधन करनेसे साधक कहे जायें तथा समाधिमरण साधनेबाले 
पाक्तिक या नैष्ठिक भी साधक इसीलिए कहे जाते हैं कि वे अपने जीवनके अन्तिम भागमें जब कि वे इस 
जीबनके रक्षणमें अपनेको समर्थ नहीं पाते समाधि साधनेका प्रयत्ञ करते हैं । अर्थात्‌ उक्त साधु पदकी आरा- 
धना करते हैं जिसे साधनेके प्रयज्षके कारण ११ वीं प्रतिमाधारियोंको साधक कहा है | त!त्पय यह कि जो 
परमाथपथप्रस्थायी परम बीतराग तपस्वी साधु द्वारा साधी जानेवाली समाधि ( रागद्वप रहित 
साम्यभाव ) को साधनेका साक्षात्रयत्ञ करते हैं वे साधक हैं । 

यद्यपि साधु पद प्राप्त करने की अभिलापा प्रत्येक श्रद्धावान्‌ श्रावककों होती हैं क्योंकि मुक्ति 
लाभका वास्तविक मार्ग तो वही हे। तथापि सभी श्रेणी (प्रतिमा) के आराघक उस साधु पदके साधनेका 
साक्षातयक्ञ नद्ीं करते। उनका साज्षात प्रयत्ञ अपनी श्रेणीके आचारणुको निर्दोप बनाने और अपनसे आगे 
की श्रेणीको प्राप्त करनेके लिए होता है। साधु पद प्राप्तिके मार्गमें व अवश्य हैं पर उनके लिए वह स 
है जब तक कि वे मध्यम श्रेशियोंको पूरा नहीं कर लेते । ११ बीं प्रतिमाबालकेलिए या समाधिगत व्यक्तिके 
लिए न तो कोई अन्य श्रेणी है और न समाधिगन व्यक्तिके लिए अब मध्यम श्रेणी प्राप्त करनेका समय है, 
अतः वे दानों साधु पदके आचरणोंका ही अभ्यास करते तथा उसी की भावना करते हैं। समाधिगत 
प्राणी तो अन्तिम समयमें साधुपद्‌ प्राप्त भी कर लेता हे । यही कारण है कि उन दोनोंको साधक 
मान लिया गया है ॥ १६॥ 


इन पाक्षिक ओर साधकोंके सिवाय १ से ११ प्रतिमा तकके आराधक सभी श्रावक नेध्रिक है । 
इनका सरल स्वरूप तद्ठिपयक बाध रहित जनताके हितको आकांक्षासे ही प्रेरित हाकर श्री आचार्य 
परम श्रद्धाके साथ इस द्वितीय अ्रध्यायमें बणन करने को प्रतिज्ञा करत हें। 


( अनुष्दप्‌ ) 


मन्दो दया स्खुमन्दाद्वा यो:प्रत्याख्यानक्मणः । 
पशञश्चचविशातिदोषान्‌ द्वि. सम्यकत्वबूलनाशकान्‌ ॥१७॥ 

त्यफत्वा कुब्यसनं निन्‍्य यथाशक्ति चर पातकम्‌। 

अष्टमूलगुणान्‌ भकक्‍त्या ग्रहीत्वा सोध्यदान्‌ सदा ॥१८॥ 
द्विच्यादिप्रतिमां युकत्या गद्दीतु' स्वपदं मुदा। 

यतते स्वरसं पातठु स को दाशंनिकः खुघीः ॥१६॥ विशेपकम्‌ । 


मन्दोदया दि्त्यादि:--दर्शनमोहनी यकर्मणी उन न्ता नुरबन्धिचतुप्कस्यो प शयात्ज्ञमात्त्योपशमाद्वा जीवानां 
सम्यक्तवस्योलत्तिभंवति । केवल सम्यत््वमाप्तपाज्ञीवो न संयमभूमिसमा रेहको 5तएव सो5संयमसम्पग्धष्टिरिति चोच्यते । 
यदा खलु तसयैब प्राणिनो5प्रत्याख्यानकपायचतुष्कस्य मन्दोदयों भवति तदा तत्कमंणों विशेषमन्दावस्थायां स सम्य- 
ग्द्शंनस्य मूलतो विनाशकान्‌ पश्चर्विशतिसंख्यकान्‌ (शद्डा कांज्ञा-विचिकित्सा-मढ्दष्टि अनुपगृहन अवात्सल्य श्रस्थि- 
रीकरण-अ्रप्रभावना इति दोषाष्टकं, ज्ञान-पूजा-कुल-जाति-बल-संपत्ति-तपस्या -शारीरिकसौन्दर्यीवषयर्क मदाष्टकं, कुंदव- 
कुशास््र-कुगुरुत्रयं तत्तदाराधकन्र्य॑ च मिलित्वा पडनावतनानि, लोकमूढुता देवमूढ़ता गुरुमूढ़ता इति मूढ़तात्रयं इति 
सर्वान्‌ संण्द्वीतान्‌ पश्चर्विशतिदोषान्‌ ) परित्यज्य, तथा लोके शास्त्रे च निन्ध निन्दास्पदीभूतव्यसनसस्कं घूतम्‌ , मांस- 
भक्षणम्‌ , मद्यपानम्‌ , वेश्यागमनम्‌ , परल्नीघांच्छुनम्‌ , चौर्यंम्‌ , आखेटकम्‌ , अ्रपि त्यक्त्वा | देशतः हिंसा, अस- 
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त्यम्‌ , स्तेयम्‌ , कुशीलम्‌ , परिग्रहश्चेति पापपश्चकं॑ च शक्त्यनुकूलं त्यक्खा श्रद्धापूषक कल्याणकारकान-मद्य 
मांस-मधु-पिप्पल-बर-पत्त न्यग्रोध उदग्बरत्यागस्वरूपान अष्टमूलगुशान, गहीला धृत्वा यो द्वितीयतृतीयादिप्रतिमातत 
गृहीतु प्रयत्शीलः साकांक्षश्र भवति स किल श्रथमप्रतिमाराधकों भवति | स एवं “दाशंनिकः” इति शाख्रे लोके च 
गीयते । स बुद्धिमान दाशनिकस्सदा सपद॑ं मुक्तिस्वरूप प्राछुं स्वस्स स्वात्मानन्दोत्थ स्वानुभवरूपं ससं च पातुमास्वा- 
दमितुमपि प्रयतते |१७। १८।१६। 

मोदनीयकर्म दशनमोह ओर चारित्रमोहके भेदसे दो प्रकारका है। दर्शनमोहकी तीन प्रक- 
तियां ओर चारित्रमोहकी २४ छुल रु८ प्रकृतियों हैं| इनमेंसे दशनमाहनीयकी ३ तथा अनन्तानुवन्धीकी 
9 कुल सात प्रकृतियां सम्यग्दशनका घात करती हैं| जब इनका उपशम, क्षय या क्षयोपशम होता हे 
तभी जीवका सम्यम्बशंनकी प्राध्ि होती हे । यहाँ अनन्तानुवन्धी चारके उपशम ओर क्षयापशमसे 
उनका अनुदय लेना चाहिये, क्‍योंकि उपशम सम्यग्टष्टि और क्षयोपशम सम्यग्हशिके अनन्तानुबन्धी 
चारका यदि सच्त्व हाता है तो वहां उनका उदय नहीं होता एसा नियम है। फिर भी ऐसे 
जीवके सम्यक्त्वके दोप अग्रत्याख्यावरण चारके अत्यंत्त मंद होनेसे दूर होते हैं । बह सम्यकत्वके 
घातक-शंका, कांक्षा, विचिकित्सा, मृदृटष्टि, अनुपगृहन, अस्थितीकरण, अवात्सल्थ और 
अप्रभावना ये आठ दोष त्था-ज्ञान, प्रतिष्ठा (यश ), छुल, जाति, शक्ति, संपत्ति, तपस्या 
और दरीरसॉदय इन आठके आश्रयसे उत्पन्न आठ प्रकारका मद आर-कुदेव, कुशासख्र, कुगुरु 
तथा कुदेवके आराधक, ऊंशास्त्रक स्वाध्याय करनेवाले ऑर कुगुरुसेवी ऐसे ६ प्रकारंक अनायतन 
तथा-ज्ञोकमूढ़ता दवमूढ़ता एवं गुरुमूढ़ता एसी १ मूढ़ता सब्र मिलाकर २४ प्रकारक दापोंक्रा दूर करके 
सम्यग्दशनका निमल बनाता है। यहां प्राणी इसी अग्रत्यास्पानकपायके अनुदयर्म दूत, मद्य, मांस, वश्या- 
गमन, चारी ओर शिकार इसप्रकार सातों निन्द्रनीय व्यसनोंकी त्याग देता हँ। भूठ बीलना 
चारी करना, शौल न पालना ओर अति संग्रद रूप पांचों पापासे यथाशक्ति दूर रहता है । 

यह बड़, पीपल, ऊसर, कठमर, पाकर, मद्य, भांस, मधु रूप आठ अति हिंसाकारक बरदार्थक्रि 
खानेका त्थागकर आठ मूलगुणोंका पालन करता है । बह ऐसा भाव रखता है कि संयमरूपी महलकी मूल- 
भित्तिस्वरूप ये आठ मूलगुण मर लिए यथाथमें कल्याणकारक हैं । संग्रमक बिना इस दुशव्मय संसारसे 
छुटकारा मिलना असंभव है । परिपूर्ण संयमका पालन प्रत्याख्यानाबरण कपायके उदयमें उप्ते अपने 
लिए संभावनीय नहीं प्रतीत होता फिर भी उप्तकी भावना उसे प्राप्त करनके लिए सदा रहती है बह प्रथम 
प्रतिमाका आराधक होने पर भी दूसरी, तीसरी आदि प्रतिमाओंके पालन करनेके प्रति सदा उत्सुक रहता 
है । उसकी अकांच्षा सेव आत्मपर ग्राप्ति तथा आत्मानुभत्रके आनंदसे श्राप्त अमृतको आस्वादन करनेकी 
रहती है । बह बुद्धिमान निःसंशय आत्मात्कपके लिए प्रयक्ञशील रहता है। ऐसा गुणवान पुरुष लोक व 
शास्त्रमें दारानिक' अथात्‌ प्रथम दशन प्रतिमाका घारी माना जाता है ।१७,१८॥९६। 

प्रशन:--कि सम्यकत्वस्य चिह्न स्यात कदा वा वद मे गुरो ? 

नैष्टिकभ्रावकस्वरूपनिरूपणावसरे प्रथम _तावत्‌ सम्यक्खमूलनाशकानां पश्चविद्तिद्यपाणाम्परित्यागस्यो - 
पदेश: कृत: । तत्र न शायते यत्‌ कि सम्बक्त्वस्थ चिहमस्ति कदा वा तद्भधवति तदुत्पत्तिनिमितं किमित्यर्थ: 
हे गुये ! तत्सवे में कथय । 


इस द्वितीयाध्यायके प्रारम्भमें नेप्ठिक श्रावक्का वर्णन प्रारम्भ करते ही आचार्य मदाराजने 
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सम्यकत्वके २५ दोषोंके त्यागका उपदेश दिया है । शिष्य कहता है कि सम्यकत्वकी क्‍या पहिचान हे और 
घह किस निमित्तसे होता हैं यह बात गुरुबये मुझे पहले बतावें | इस प्रश्न का गुरु उत्तर देते हैं-- 
( अनुष्ठप ) 

मोहस्य सप्तप्रकृते: च्ययादुपशमान्नणाम्‌ । 

शुद्धच्चिद्र पमतेवा यथावत्स्वपरात्मनाम्‌ ॥ २० ॥ 

सुसत्याथ्स्वरूपस्थ दर्शक बोधक प्रियम्‌ । 

सम्यकत्वं जायते शुद्ध जन्ममृत्युजराहरम्‌ ॥ २१ ॥ 

सद्देवगुरुधर्मादो संसारक्लेशन/शके । 

तत्पश्चा त्स्वात्मनि श्रद्धा जायते विमलेउचले | २२ ॥ 


मोहस्येत्यादि :- संसारावत्तंवर्सिनां संसारिजीवानां संसरणकारणेपु कर्मंसु मोहनीयमेव प्रबलतमं कर्म 
बतते। दशनचारित्रमोहनीय भेदेन द्विधा मिन्नस्थ तस्य मिथ्यात्व-सम्यक्त्व-सम्यग्मिथ्यात्वानन्तानुत्रन्धिचतुष्क- 
स्वरूपससप्रकृतेस्सवंथा क्षयात्‌ तदुपशमात्‌ क्षयोपशमाद्दा स्वस्य शुद्धाचिद्र पमू्तें: आत्मनः यथावद्‌ बोधो भवाति । 
अथवा स्वस्वरूपस्थ परस्वरूपस्य च यथार्थतया भेदभासनं मधति । एतस्वपराधभासन प्राशिनामाल्हादकरं श्रम- 
विनाशक॑ च भवति तंदेव जन्म-जरामरण-स्वरूपसंसारपरिभ्रमणनिवारकं शुद्ध सम्यक्त्॑ अरस्ति सत्यार्थस्वरूपे 
आपसे सद्युग आत्महितकारके जिनप्ररूपिते सद्धमें शुद्धचैतन्यमूर्तिस्वरूपे स्वात्मनि दृढ़ा श्रद्धा सम्यक्त्वे सत्येव 
भव्ति: संसाराणुवोत्तीणनां तेपां संसासक्ेशनाकत्वात्‌ । शुद्धसम्यग्दशनेन बिना संसारदुखतरणत्य नास्ति 
कश्चिदुपायः । अतस्तत्पाप्त्यर्थमेव सदा यत्ल; कार्य: | २० । २१। २२। 


इस संसार समुद्रकी उत्तुद़ तरह्ञोंमें यहां वहां भटकनेवाले प्राणीका भ्रमण करानेवाल अष्ट 
कममिंसे मोहनीस कर्म ही प्रबलतम कारण हैं। इसके दशनमोहनीयकी भिथ्यात्य, सम्यक्त्थ और सम्य- 
ग्सिश्य.त्व एसी तीन प्रकृतियां तथा चारित्रमोहके २४ भदामेंसे अनन्तानुबन्धीकाध मान माया लोभ 
ऐसी ४ श्रक्ृतियां इस प्रकार मिलकर ये ७ प्रकृतियां सम्यग्दशनका घात करती हैं यह बात पहले बता 
चुके हैं । इनके उपशम, क्षयापशम 4 क्षयसे ही शुद्ध चेंतन्यमय आत्माका बोध उत्पन्न दाता है, अथवा 
यथावत स्वरूपका या स्वात्मासे भिन्न पर पुदुगलादि पदार्थेद्ा भान होता है । यह स्वपरावबोध ही 
प्राणियोंके लिए आननन्‍्ददाता और प्रिय होता है, इससे ही पर पदार्थ स्वात्मबुद्धि रूप जो श्रम था 
उसका उन्मूलन हो जाता है । इस परिणामका नाम ही शुद्ध सम्यग्दशेन है जो जन्म, जरा ओर सृत्युसे 
भयावह संसार-परिशभ्रमणको रोकनमें समथ हे | 

बीतराग, सर्वज्ञ व हितोपदेशी सत्याथे आप्र; वीतराग परम गुरु ओर प्राशिमात्रके हितको प्रति- 
पादक जिनधर्ममें तथा आत्माके शुद्ध चैतन्य चमत्कार स्वरूपमें दृढ़ श्रद्धा इसी सम्यकत्व गुणसे ही प्राप्त 
होती हे । संसार चक्रसे परीत सदंव ओर सदगुरु ही संसारके दुखोंसे बचानेमें समर्थ हैं । शुद्ध सम्यर- 
दशनके बिना संसारोत्तरणका कोई दूसरा उपाय हैं ही नहीं अतः उसकी प्राप्तिके लिए सदा प्रयत्न करना 
: द्वी चाहिए। 


विशेषार्थ--सम्यरबशन यथाथे वस्तु तचतश्रद्वाको कहते हैं । यथार्थ बस्तुकी श्रद्धा दी यथार्थ ज्ञान 
प्राप्त कराने ओर यथाथ ज्ञान ही सच्चारित्र पर चलानेका साधन है । इन तीनों उपायोंसे ही मनुष्यादि 
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प्राणिवर्ग इृष्ट सिद्धिको प्राप्त दो सकता है, अन्यथा नहीं। श्रद्धा, ज्ञान और क्रियाकी उपयोगिता न 
केबल मुक्ति मागके लिए आवश्यक है किन्तु संसारके किसी भी ध्येयकी प्राप्तिके लिए इन तीनों की 
नितान्त आवश्यकता है । इन तीनोमें यद्यपि क्रिया ही इष्ट बस्तुको प्राप्तिका मुख्य साधन है, तथापि-- 
क्रिया करना या न करना इस बातपर अवलम्त्रित है कि हमें उसके करनेका ज्ञान हो। ज्ञानाभाषमें 
अज्ञानियोंकी क्रिया ध्येय प्राप्तिकि अनुकूल ही हो यह घुणाक्षर न्‍्यायवत्‌ हे । यथाथंतया ऐसा हो ही 
नहीं सकता इसलिए यह निश्चित हुआ कि ध्येय प्राप्तिके प्रयत्ञस्वरूप क्रियाके पूर्वे उसका ज्ञान होना नितान्त 
आवश्यक है। सभी संसारी ग्राणी न तो स्वज्ञ होते हैं और न विशेषज्ञ अतएव यथार्थ ज्ञानके लिए 


किसी विशेषज्ञ या सर्वेज्षके प्रति हमारी आस्था ( श्रद्धा ) नितांत श्वावश्यक हैं । 


बहुतसे सज्जन ऐसा प्रश्न करत हैं कि पहले ज्ञान होता है और फिर ज्ञान द्वारा विज्ञात तक्त्व।की 
श्रद्धा द्वोती हैं। बिना ज्ञानके श्रद्धा किसकी १ अतः सम्यग्दशनके पूर्व दी सम्यम्ज्ञान कहना आवश्यक है न 
कि पश्चात । प्रश्नकर्ताका यह प्रश्न तब ठीक होता जब हममें बस्तुतत्त्वको परखनकी पूण सामथ्ये होती । 
संसार और उसके कारण, मुक्ति और उसके कारण भूत तत्त्वार्थोका निर्णय तद्विपयके विशेषज्ञ गुरु 
तत्पतिपादक देव या तत्मतिपादित आगमके बिना नहीं हां। सकता ओर इनके उपदेशसे तत्त्वज्ञान तब हो 
सकता है जब इन पर हमारा विश्वास हो । विश्वासके बिना कौन क्रिसकी बातको स्वीकार करे ९ अतः 
यह सनिश्चित हुआ कि तत्त्व निर्णयके परिपूर्ण घाधनोंके अभावके कारण तत्त्वनिर्णयके लिए तात्त्विकी 
श्रद्धा अनिवायं है । तभी तत्त्वनिणंयरूप सम्यग्ज्ञान होगा और ज्ञानी हो जाने पर वह तद्र प आचरण 

करेगा और उस आचरणसे ही इष्टश्येयकी प्राप्ति कर सकेगा। 


आत्मतत्त्वको भूला हुआ यह प्राणी अपनी शक्तिको न पहिचानता हुआ ही कायर हो रहा है, आत्म- 
हित मार्गसे पराइडमुस्व है । यदि वह आत्मतत्त्वका स्वयं समझ सकता तो अबतक संसारमें परिभ्रमण ही 
क्यों करता ? तब यह आवश्यकता हो जाती है कि आत्तज्ञानी पुरुषोंके उपदेश और बचनों पर श्रद्धाकर 
बह आत्मशक्ति पर विश्वास करे ओर तत्यश्वात्‌ 'आत्मतत्त्वको पहिचाने पुनः तदनुरूप आत्मप्राप्तिके 
लिए प्रयक्ररूप आचरण करे। उक्त कथनसे सिद्ध होता हे कि सम्यग्दशेन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्र 
यह क्रम ही स्वेतोभद्र है। शैंकादि अष्ट दोप, आठ मद, छेः अनायतन ओर तीन मूढ़ता रह्दित स्वात्म- 
श्रद्धाकों ही शुद्ध सम्यग्दशन कहते हैं और सम्मग्दशनकी शुद्धता होना ही सर्व प्रथम श्रावककी दादीनिक 
प्रतिमा है ।३१०,२१२२। 
प्रश्नः-पश्चविशति देंषा: के वददाशेनिकस्य मे। तथा तेषां स्थरूपथञ्व स्वसिद्धथों क्रमतो गुरो। 
है गुर ! के ते पदश्नविशतिसंख्यका दोपा ये सम्यक्त्व॑ दूषयन्ति तत्स्वरूपं मम हििताय कथय । 
सम्यग्दरानकी मलिन करनेवाले २४ मल दाप कौनसे हैं ९ शुरुवय मेरे हितके लिए उनका 
प्रतिपादन करें । 
डकत प्रश्नका-प्रत्षपक स्लोकों द्वारा समाधान किया जाता हें-- 
( अनुए्टप ) 
जिनागमोक्ततलवेघु शझ्ला दोषो निगद्यते । 
पश्चाक्षवषयेच्छा च काइक्षा दोषो द्वितीयक/ | १ ॥ 


नैप्ठिकाचार ३३ 


तृतीयों विचिकित्सा च मूढुदृश्श्रित॒थंकः | 
परदोषप्रकाशेच्छा परपातोन्मुखैषणा | २ ॥ 
धार्मिकेष्वपि स्यादौष्यां विद्ेषः सप्तमो मतः। 
जिनशासनकीरत्तेंस्वु दुर्मौद्यादपकीत्तनम्‌ || ३ |। 
अप्टेते च सुच्ग्दोषाः घंडनायतनानि च। 
श्रिमू़त मदा अष्टो संयुक्ताः पश्चविंशतिः ॥ ४ ॥ 
तद्विरुद्धा: गुणा: सर्घ॑ सम्यक्त्व॑ पोषयन्ति ते । 
फ्रथयाम्यधुना तेषां स्वरूप क्रमतः श्णु ॥ ५॥ 


जिनागमेत्यादिः--वीतरागहितोपदेशिसघ॑ज््येन सुनिश्चितन जिनेन्रेण प्रतिपादिते आगमे श्रद्धावतः 
सम्यग्हश; कदाचित्‌ मलदोपसद्धावात्‌ तत्र तत्सत्यमसत्यं वेति संदेहों जायते तदा स शड्डुब नाम दोणों वण्यते। 
सम्यग्हशो जिनोपदेशेन संसारकास्णेषु विपयेपु विरक्तिततः यदि तदमिलापो भवेच्चेत्‌ू तदा काह्ना नाम 
ट्वितीयों दोष: । शरीर मलमृत्रोत्पादर्क॑ स्वरूपतः दृश्वापि रज्त्रयपवित्रितस्य तस्य सत्काग्करणाय 
प्रदृत्तिमत; सम्यग्ह्शः यदि कदाचित्‌ तस्मिन्‌ जुगुप्सा वर्तते तदा विचिकित्सा नाम दृतीयों दोष: भवेत्‌ | 
मिथ्यामार्गप्रतिपादकानां दुद्द शां स्तुतिप्रतिपादर्क॑ प्रशंसात्मक॑ बचन॑ व्याहरतः तस्य सरुदशः मूढ्दष्टिः नाम 
चतुर्था दाप: । तस्‍्येंब सुदशः परदोपोद्वोधनेच्छा स्त्रगुणप्रकाशनेच्छा च अनुपगृहनों नाम पद्ञमो दोष: स्यात्‌ | 
सनन्‍्मार्गात्यतनोन्मुखान्‌ पुरुपानवलोक्य तेपामुद्धशण्णाय कदाचित्‌ मतिर्याद न स्यात्‌ तदाउइस्थितीकरणो नाम षष्ठ: 
सम्यफ्त्वदोष; स्थात्‌ | घार्मिकानवलोक्य प्रीतिमतोअप तस्य यदि कदाचिद्‌ ईर्ष्यातिद्वेपश्चेत्‌ तहिं अवात्सल्यं नाम 
सप्तमो दोष: | परोपकारकर णुसमर्थस्य जिनमार्गस्य कौर्तिप्रसारं कामयमानस्थापि कदाचित्तदकरणे5प्रभावना नामा- 
ए्मो दोष: संपद्यते । एते:ष्टदोपा: पथनायतनेन मदाष्टकेन त्रिमृहतामि! सट्डालिता: सन्‍्तः सम्यक्ल्वविशधकाः 
पम्नविद्धतिदोषा भवन्ति | १। २। ३। ४। ५ । 


श्री जिनन्द्रदेव जिनमें कि वीतरागता,सबज्ञता ओर हितोपदेशित्व गुणोंके कारण आप्तता सुनिश्चित 
की गई है उनके द्वारा उपदिष्ट प्रबचनकों जिनागम कहते हैं । जिनागमके प्रत्येक बचन पर सन्यग्टष्टिको परम 
श्रद्धा होती है । जिनागमके वचनोंकी सत्यता पर संदेह होना सम्यक्त्वका शंका नामक दोष है । भगवान 
जिनेशके उपदेशसे संसार परिभ्रमणके कारणभूत पंचेन्द्रियोंके विपयोंमें उसे बिराग होना चाहिए। यदि 
बविपयोंकी अभिलापा और उनके प्राप्त करनेकी आशा उसे रहे तो बह सम्यकत्वका दूसरा कांक्षा नामा दोष 
हे। किसी भी प्राणीका शरीर मल मृत्रादिका घर हे तथापि, सम्यग्दशन ज्ञान व चारित्रसे पवित्रित साधु 
पुरुषके गुणों में प्रीति सम्यक्त्वके होने पर अवश्य होती है और वह शरीरकी अपवितन्रताके कारण उनसे 
ग्लानि नहीं करता यदि करे तो तृतीय दोप विचिकित्सा नामका है। मिथ्यामार्गके प्रचारक मिथ्यग्ट- 
प्रियोंकी और उनके कार्योकी प्रशंसा करना म॒ ढृहष्टित्व नामका चतुर्थ दोष होता है, इस दोपके कारण 
मिथ्यामार्गका प्रचार व उसकी प्रभावना होती है। दूसरे असमर्थ पुरुषके दोषोंके प्रकाशनकी इच्छा ओर अपने 
गुणकीतनकी अमभिलापा सम्यम्टष्टिका अनपगृहननामक पांचवाँ दोष है। सन्मागंसे गिरनेवाले प्राणियोंके 
उद्धार करनेका उपाय न करना उन्हें पुनः सन्मार्ग पर न लगाना यह अस्थितीकरण नामका छठा दोष है । 
धर्मात्मा पुरुषोंको देखकर उनके प्रति प्रीति, श्रद्धा और भक्ति होनेकी अपेक्षा यदि इर्षा और विह्वेष दो तो 
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बह अवात्सल्य नामका सातवां दोप है। संसारके प्राणी मात्रका उद्धारक जिनधर्म है। इसका सदा कीर्ति 
गान करना चाहिए | अनेक प्राणी उसकी कीर्तिसे आकृष्ट होकर भी अपने कल्याणके मार्ग पर लग न्ञाते 
हैं, ऐसा न करना अथवा अपने निम्ित्तसे जिनधर्मकी अपकीति होने देता सम्यकत्वका अप्रभावना 
नामक आठवां दोप हैं ।ये आठ दोप आठ प्रकारके मद तथा छह अनायतन और तौन मूढ़ता (जिनका 
कि विशेष स्वरूप आचार्यस्व्रय आगे प्रतिपादन करेंगे ) मिलकर सब पत्मीस दोप सम्यकत्वके घातक हैं । 
ये दोष सम्यग्दप्टिके दूषण और मिश्यादृष्टिके लिए भूषण है। उसमें ये ही सब दुगु ण॒ पाए पाते हैं, 
सम्यक्त्व इतने दुर्ग णोंका एक बार ही नप्ट कर जीवको गुणवान बनाता हैं ।१॥२ ।४४। 


प्रइन:ः--निःशंकिताहृलचि हूं कि पृष्टे सत्युत्तरं मुदा । 


निःशंफितनाम्न; प्रथमाझ्ुस्य कि लक्षणम्‌ अरस्ति इति शिप्येण परिष्रष्टे सति आचार्याः सानन्दम्‌ उत्तर 
कथयन्ति । 

सम्यग्दशनके आठ गुणोंमेंसे प्रथम निशंकित नामा गुणका क्या स्वरूप है, शिप्यके ऐसा प्रश्न 
करने पर आचार्य हर्पात्फुल्ल हो उत्तर दते हैं । 


( अनुष्ट्रप ) 

बीतरागोक्‍क्तधमं हि. श्रीदे देवे निरश्षने। 

स्वान्यप्रबोधकं शास्त्र सद्मुरौ शान्तिदे सदा ॥ २६ [| 

अकम्पा निंदा अ्रदूधा यस्पाति भवभदिनी। 

तस्य निशंकिताडगं स्याच्छुद्ध माक्षफलप्रदम्‌ || २४॥ 

घीतराग इत्यादि:--वस्य रम्पक्त्वागधकम्य गदह्मयपुम्परय तीतरागोक्तपर्म सर्वश्वीतगगप्रणीतजिनघर्मे 

निरञ्नने गगदेंपाशानादिमावदापरदित-शानावस्गु-दर्शनाथरण-बेदनीय-पोहनीय-आायु-नामि-गोत्रान्तायाश कर्मस्य रूप - 
द्रव्यमलराहित च श्रीद कल्याणमायंप्रदायके दव श्रो्तीथंकपरमंदवे तथा तदूपरदिष्टे स्थान्यप्रोधके स्वपर्गहतकारके 
शाह्नशान्तिंद तदनुकूनस्वाचागच णपूर्मक संधार भ्रमणु्भीतान्यप्राणिगणानां श्री वीतरगंक्तशाख्रोपदिए्पपरमशान्तिप्रदायक 


मार्गप्रदर्शके सदयुरी अपि अकम्पा निश्चला निर्मदा साम्प्रदाथिककुलायमिगानरहिता मयभदिनी मवदु.खापहयारिणी 
श्रद्धा तस्य मोज्षफलप्रदं शुद्ध निःशंकितं नाम प्रथममड्ूं शेयम ॥ २३१ | २४ || 


रागठ्व अज्ञानादि सम्पूर्ण भावसंबंधी दोपोंसे जो रहित हैं तथा जिनके ज्ञानावरण-दशनावरण- 
वेदनीय-मोहनीय-आयु-नाम-गोत्र और अन्वराय ये आठ भवभीतिदायक दोपाधायक कर्म दूर हो गए हैं 
अतएब जो द्रव्य भाव मलसे रहित होकर निरखन हो गए हैं तथा जो कल्याण कारक मोत्त मार्गका 
उपदेश करनेके कारण “आ्रोद! हैं ऐसे श्रीजिनेन्द्र तीथंकरदेवमें, तथा उनके द्वारा प्ररूषित स्वपरको 
उत्कृष्ट ज्ञान प्रदान करनेवाले शास्त्रमें ओर संसार भ्रमणकी ज्वालासे जले हुए दूसर प्राणियोंको शान्तिके 
मार्गप्रदायक सच्चे गुरुमें जिस भाग्यवानको ऐसी दृढ़ श्रद्धा हें,अर्थात जो कितनी घोर विपत्ति पड़ने पर भी 
उसे अपने मार्गसे विचलिन न वर सके तथा जो अन्तरज्ञ से पैदा हुई हो, “मैं जेन कुलका हूँ” ऐसे 
कुज्ञाभिमानकी नींव पर जो न खड़ी हो, ऐसी परम-हढ़ निशचल संसार श्रमणको छेद देनेवाली जिसे 
शद्ध| हैं. उसीके मुक्तिफल देनवाला प्रथम “निःशंकित” नामा सम्पक्त्वका गुण होता है |२१२७ 


नैष्ठिकाचार ३्ञ 


न/--निष्कांक्षितस्य चिंहं किम ? सिद्ध्ये स्याद वद में गुरो | 
हे गुरो द्वितीयाड्भस्य निष्कांज्ितनाग्नः कि स्वरूप स्थाद्‌ इति में स्वात्मशनसिद्धथ्रे बद | 


हे गुरुदेव सम्यक्‍्त्वके दूसरे निष्कांज्षित नामा गुणका क्या स्वरूप हे वह मेरी आत्माके बोधकी 
सिद्धिके लिए कपाकर कहिए-- 
( अनुष्टप ) 
आदो मध्ये5प्रिये चान्ते दुःखदे कटुके हृदि। 
क्तणिके स्वात्मबाह्य द्वि निन्‍्यउप्राह्मय परोद्धवे ॥ २४॥ 
परित्याज्यक्षसाणपेनास्था कांक्ता यस्य दुःखदा । 
निष्कांक्षिताड़मेवापि. तस्य स्यान्निमलं प्रियं॥ २६॥ 
आदावित्यादिः--संशारिण: प्राणिनः इन्द्रियोतत्नसुखत_ मग्मा: सन्त्यनादित एवं न ते स्वात्मानस्सुखमनु- 
भ्ान्ति किन्तु मिश्यात्वभावश्रपश्नामत सत्युन्निद्कज्ञानचन्कुपः सम्यग्दशः तत्र सम्बस्शानं जायते स हिं पश्यति यत्‌ 
आदों मध्ये-न्त चार्प्रिय दुःखंद छृदि कठ्ठक चाणिके स्वात्मब्राहये अ्तणवाक्षसीख्य दुःसखमब वर्तत । न तत्मुखम्‌ 
स्वाप्यमू, श्राप द॒ु शुद्धचतन्यथ्वरूपात्मविम्दपुद्धलादिमिः समत्त्यम्‌ अतएव परोद्धव परसंयोगकालमात्रस्थायि 
निन्दर्नाय॑ सतामग्राह्म' पत्त्याज्यं चात्ति न तद्यहण सम्यभ्दशः दुःखदा कांक्षा अरित | इदमेव निप्कांक्षितं नाम 
निर्मल प्रियं इप्ट सम्यकत्वस्थ अ्ड्ं आम्त २४५ । २६। 
संसारी प्राणी अनादि कालसे ही इन्द्रिय सुखोंका ही सुख समक कर उसके प्राप्त करनेका ही प्रयत्न 
परते आये हैं। आत्मिक सत्यार्थ सुखका उन्हें कभी अनुभव नहीं हुआ। जब नक मिथ्यात्यकमके उद्यसे 
श्रमबुद्धि है । तव तक आत्मिक सुखका अनुभव प्राप्त हा भी नहीं सकता हैं । जब मिथ्यात्व भाव स्वयं 
भिट जाता है ओर ज्ञानरूपी चच्ष माहरूपी निद्रासे रहित हा जात हें तब उस प्राणीकी दृष्टि निमल हो 
जाती हू और उस सम्यस्टप्टिकों संतारक सुखकों उत्पन्न करनवाले इन्द्रियोकें विषयभत पदार्थंकि 
संग्रह करनेमे ओर उनका भोग करनेमें रुचि उत्पन्न नहीं हाती। इन्द्रिय जन्य सुख आत्मास उत्पन्न 
नहीं हुआ बल्कि इन्द्रियोंको प्रिय पुदूगल पदार्थोक़रें निमित्तसे हुआ है वह परसे उत्पन्न पर पदाथके 
संयाग काल तक ही रह सकनेवाला सुख्र निन्‍दनीय है | सज्ञनोंके लिए ग्रहण करने योग्य नहीं है 
इस लिए सस्यस्ट्ष्टिको उसकी इच्छा ही नहीं होती । यह विप्रयभोगकी अनिच्छा ही सम्यग्दशनका 
दूसरा निष्कांक्षित नामा अंग है । 
उबाड़े हुए भी उसके भ्रप्रूप ज्ञान उत्पन्न होता हैं । उसका ज्ञान उसके लिए हितकर हो यह्‌ बात नहीं है। 
इसके उस समयतकरे ज्ञानकी सत्याथंता अविश्वसनीय है । जब उसके निद्राकी खुमारी दूर हो जाती है तब 
वह स्त्रस्थ होता है ओर यह अनुमव करने लगता है कि मेरे नेत्र खुले होनेपर भी मेरा अब तकका 
ज्ञान बकार था । निद्रा दूर दोनेपर उसके नेत्र ( दृष्टि ) निर्मेल हो जाते हैं और वह हंयोपादेय पदार्थका 
यथार्थ ज्ञान प्राप्त करनेमें अपनेको समर्थ पाता है। मिथ्यात्वरूपी मोह निद्रासे अभिभूत है सम्यस्ज्ञान 
जिसका उस ग्राणीकी भी बह्दी अवस्था होती है ।-उस समयका उसका ज्ञान भी मिथ्याज्ञान ही रहता है। 
वह वस्तु तत्त्वकी यथाथंता तक पहुँच नहीं सकता। परन्तु मिथ्यात्व निद्रा भंग होनपर वही वस्तु तत्त्वका 
सम्यगिविवेषच्चन कर सकता है तब उसे यद्द ज्ञात हो जाता है कि जिन इंद्रिय विषयोंको हम सुख रूप 


३६ भ्रांवकधमं प्रदीप 


मानते थे बह हमारा भ्रम था । इंद्रिय विषयोंको एकत्रित करनेमें भी त्रास द्वोता है। क्योंकि वे सहज 
ही प्रत्येक व्यक्तिको प्राप्त नहीं हाते । उनके संग्रह्यर्थ व्यापार-क्ृपि-सेवा-बाशिज्य-शिल्प-लेखन आदि पट्कर्म 
करने पड़ते हैं, न्यायमार्गक्रो भी अतिक्रान्त कर छलसे, बलसे, दूसरेका छीन करके, दुसरेको कष्ट पहुँचा 
करके, मिथ्या दावा करके भी संग्रह करना पड़ता है। इन सबमें हमारा बपोका समय व्यतीत हो जाता 
है। संग्रहीत बस्तुके संरक्तणमें भी कम परिश्रम नहीं होता सदा आकुल व्याकुल परिणाम रहते हैं । दूसरे 
पुरुषोंसे संघर्ष मी करना पड़ता है। इस संधर्षमें हानि भी उठानी पड़ती है। कभी कभी तो प्राण तक गंवा 
देने पड़ते हैं, इतनेपर भी यदि हम संग्रह कर सके तो “भोगे रोगभयम” अर्थात्‌ उनके भोगनेमें भी 
विषत्तिकी वंका है । यदि स्परनेन्द्रियके विषयमूत काम भोगोंको अपनाते हैं और न्‍्यायपू्ेक भी 
सेवन करते हैं तो शरीर क्षीण होता है,शक्ति कम होती है। क्षीण शक्ति होनेपर ज्वर आदि रोग प्राप्त ह्वंते 
हैं । यहां तक कि अतिशय काम भोगका परिणाम क्षय रोग है जिसका इलाज आज तक भी अ्राजकलका 
महान विज्ञान नहीं निकाल सका । अनेक चिकित्सक विना क्षयबालेको भी क्षयका भय दिलाकर अधिक 
पैसा ब कीर्तिका संपादन करनेका ही प्रयत्न करते हैं पर यथार्थतः इस रोगके होनेपर इसका इलाज विज्ञान 
अबतक नहीं निकाल सका। ऐसा भयानक रोग कामभोगके अतिरेकसे हीन शक्तिवाले प्रणीकों शारीरिक 
धातुओंके क्षीण हो जानेके कारण होता है। रसनेन्द्रिय वशगत प्राणी रसना सुखका ध्यान रव॒कर 
अनेक गरि9 रोगोत्पाइक पदार्थोंका मात्रासे अधिक सेवनकर रोगी बन जाते हैं और अपनी जिह॒बाका 
बशमें न रख सकने के कारण मृत्युक्रो भी प्राप्त होते हैं । ब्राण इंद्रियसे वशी पुरुपकी भी एसी ही स्थिति 
हे । चक्षु ओर श्रोत्रके बशवर्त्ती प्राशियोंकी दशा भी छिपी नहीं। इनके निमित्तसे अपनी व दूसरोंकी दुर्देशा 
दोते हुए हम रोज देखते हैं | इससे कहना पड़ता है कि ये पंचेद्रिय विषय भोगमें भी सुखदायक नहीं 
प्रतीत होते हैं । तीसरी वात यह है कि जब इनके संग्रह और भोगमें कष्ट हो तो क्या इनका वियोग इष 
होगा ? इस स्थितिमें विचार करनेपर ज्ञात होगा कि इनको सुख साधन माननेवाला जीव भला इनका 
बियोग कैसे सहेगा ? वह इनके बियोगमें अत्यन्त दुखी होता है। सारांश यह कि इन्द्रिय बिंपयोंके 
संग्रह करने भोगने और वियोगमें भी महान दुखका सामना करना पड़ता है अतः सम्यग्दप्टि इन्हें हेय 
ही मानता है। वह सममता है कि इनका प्रारंभ, मध्य और अन्त तीनों दुखमय हैं। तब ये सुब्ददायी 
कैसे ? इतने पर भी ये ज्णिक हैं, अल्पकालस्थायी हैं, अधिक काल नहीं ठहर सकते, तत्र ब्ियोग 
अनिवाये है । इनका संयोग भी कर्मोदयसे होता है बह। हमारे हाथ नहीं है तथा इनका वियोग भी हमारे 
हृथकी वस्तु नहीं है, न इनका संरक्षण हमारे हाथ है। तब ऐसे पदार्थ तो निश्चित दुःख दायक ही होंगे। 
वे कभी सुखदायी नहीं हा। सकते । यह पुदुगलोदूभत्र सुख भी स्वात्मबाह्य हाोनेसे और क्षशिक होनेसे 
निन्‍्दनीय है, प्रहए करने योग्य नहीं है, अतएब जिसकी मोह निन्‍्द्रा छूट गई है वह शुद्ध चेतन्य 
चमत्कार रूप, शुद्धानुमवका घनी, बाह्य विमुख अन्तहंष्टिका अधिकारी सम्यग्टष्टि आत्मा इन इन्द्रियजन्य 
सुखोंकी कभी भी भाकांक्षा नहीं करता। इसे सर्वेज्ञ आप्रके वचन पर दृढ़ आस्था है अतः वह इन 
दुखदायी विपयोंकी बांछा स्वप्नमें भी नहीं करता । इस वांछा या इच्छाका न होना ही कांक्षारहितत्व या 
निष्कांध्षितत्व नामका सम्यरदशनका दूसरा अंग है। यह गुण सम्यग्हष्टिकों संयमभावकी ओर प्रेरणा 
करता है । संघर्षमय जीवनसे बचाता है | अपरिमिदृत्वकी भावना उत्पन्न करता है। लौकिक व पारलौकिक 


उभय शान्तिका दाता है अतः निराकांक्षता सम्यग्दशनका प्रधान अंग है। ओर वह पवित्र गुण सम्यम्दृष्ट 
को अत्यन्त प्रिय है । २६५ । २६। 
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प्रशन:-निर्विचिकित्सताइुस्य कि चिहृमस्ति में बद । 

तृतीयगुणस्य कानि चिन्हानि सम्पग्दृष्टिषु उत्यन्ते यैस्तेषु तन्निर्णय; स्थात्‌ इति प्रश्ने सति आह । 

सम्यग्ट्टियोंमें वे कौनसे चिह हैं जिनसे उनका तीसरा निर्विचिकित्सित गुण पहिचाना जाय, 
बह मुझे कृपाकर बताइए, शिष्यके इस प्रश्नपर आचार्य निम्न उत्तर देते हैं-- 


[ बसनन्‍्ततिलका ] 


तुच्छे निसर्गमलिने खुगुरोश्व देहे 
रक्नत्रयेण खुखदेन पविन्रभूते 


ग्लानि करोति न चयो भुवि तस्य शुद्ध 
सोख्यप्रदं भवति निर्विचिकित्सिताहुम्‌ ॥ २७ ॥| 


तच्छ इत्यादिः- शरीरमात्रं खलु प्रकृत्यैंध मलिन॑ भबति । नात्यनि तन्‍्गलिनताया अ्रंशों मनागपिधवर्तते, 
रसरूधिगदिधातुसप्तकानां शरीरत एवोर्सात्तभंवति, शरासस्थाप्युत्पत्ति: रसरुथधिरादिमलनेब जायते । हति मलमूर्तिरेव 
एप देहः । तत्मंपर्कादिष्टमपि भोग्यमभोग्यं भवाति । तथापि यथा मलिनगापि स्वशरीररूपं दृष्टया पुरुएस्तन्र 
प्रति करोति । स्वशरीस्सवायां न कदाचित्रमार्थात तथंव सम्पग्दशनगुणसम्पन्न! पुरुषो रल्नत्रयलिभूषितस्य सदगुरो 
निसगंमालिने तच्छे मुखंदन रत्तत्रयेण पंत्रित्रभूत दहे मनागपि ग्लानि न कगेति अप तु तस्थ शर्रैरसंपर्कात्‌ पर्िच्रितं 
चर्णुरज: शर्सगस घधारयति तथा च तचस्णार्रवन्‍्दसेबया स्वजन्म कृताथ मन्यते | एवं परतित्रवरिणामपारिण तस्थेंत 
नरस्य सम्यर्दशंनस्थ सांख्यप्रदं तृतीय निर्विचिकित्सिताज्ञ भवति | २७। न्‍ 


संसारी प्राणी अनादि कालसे ही शरीरबद्ध है। जैपे काई राज्ञा अपराधी प्राणीको मलिन 
स्थान दुर्गन्व्रितस्थान रूप जेलखानेमें बांधकर डाल देता हैं बसे ही माहराजाने रसरुधिरादि अशुद्ध और 
दुगन्धित मलमूत्रोत्यादक, मलमूत्रसे उत्पन्न निरंतर भोज्यपदार्थोको भी अभोज्य बनानेवाले इस देहरूपी 
महादुर्गन्धित जलखानेमें जीत्रको कंद कर रखा है । शरीरका यह्‌ स्वरूप ही है फिर भी मनुष्य अपने 
शरीरसे प्रीति करता हैँ उसकी यथायोग्य सेवा करता है । उसकी सेवामे न प्रमाद करता और न उससे 
घृणा करता है । 

कामी पुरुप काम के वशीभत हो कामिनीके सत मूत्र सथ अंगोंका प्रीतिपूनेंक सेवन करता है 
ओर उससे ही अपने जीवनका सफल मानता है। यदि वह अपन जीवनमें पत्नीपरिम्रह न कर सके तो 
अपने जीवनको निरथेक मानता है। मांसभक्षी पुरुष प्राणीके मलमूत्रके स्थानभूत अंगोंको भक्तण करनेमें 
ग्लानि नहीं करता । जो संसारी प्राणी इतने स्थलोंमें शरीरके मलिन स्वभावकों भुला सकता हे वह 
सम्क्त्वादिरूप रत्त्रयोंसे विभूषित अनन्त गुणोंके भंडार और अनेक प्रकारके तप संयमके द्वारा पवित्र साघुओं 
की देहसे कैसे ग्लानि करता है यह आशचर्यकी बात है। सम्यग्ट्रष्टि पुरुष धर्मात्मा पुरुषोंसे कभी ग्लानि 
नहीं करता किन्तु उनकी सेवा और परिचर्यामें सता सावधान रहता हैं । जिसने इस प्रकार ग्लानिकों 
जीत लिया है उसे सम्यक्त्वका ठृतीय निर्विचिकित्सित अंग होता है । २७। 


प्रश्न:--वदास्ति सिद्धये कि मेउमुढदष्ट्य्लक्तणम्‌। 
है गुगे | मम इष्टसिद्धय्॒थ चतुर्थाज्ञस्य लक्षं कथय । 
हे गुरो । मेरी इष्टसद्धिह लिए चोथे अमूद्दृष्टि अंगका लक्षण कदिए -- 


श्प श्रावकधम प्रदीप 


( वसनन्‍्ततिलका ) 
हुःखादिक्लेशकऋलिते कुटिले कुमांगे 
श्रान्तिप्रदे सुखहरे विषमे विधर्म । 
भ्रदूधा स्थितिहांनुमतिः क्रियते न येन 
याउमढ्ृताहुमपि तस्य पर पवित्रम्‌ ॥ २८॥ 
दुःखा दित्यादिः-सम्पग्द््ट जिनोक्ततवित्रमाग परमश्रद्धा भवति | स जानाति यजिनोक्तधर्म एवं संसार- 
दुःखनिवारकोडनुकुल:स्वात्मनो हितकारको 5श्नान्ताउस्ति | तद्विरुद्ध धर्म: दुःलादिक्लेशकलितः कुटिलः कापथः 
विपमः अ्रमोत्यादकः सुखविघातकोडननुकू जल: वर्तत अतः तस्मिन्‌ तस्य श्रद्धा न जायते तत्र स्थितिमपि न कगेति न 
तमनुमोदते । लोक-देज गुरुमृढ़तासु न तन्‍्य कदापि प्रइत्तिमंवर्ति इति ताल्पयम्र्‌ । शायादिमयात्‌, लोकिकलामा- 
कांज्रया, संतानादिप्राप्याशयाकोडुम्बिकल्नह॒वशादपि सम्पस्दष्टि, भिथ्याल मिथ्वाखारधकम्‌ व न सबते । 
सुमेभवत्तस्थाचला श्रद्धा जिनदेवे तत्पतिपादके धर्में तदायाघके गुरच जाय॑त । एतंदेव सम्यक्तवत्य पर पवित्र 
“आमूदिगशि: ! अ्रद्धमप्ति | रद | 
सम्यग्टट्री पुरुपकी पवित्र जिनमार्गमें सुमरुकी तरह अचल श्रद्धा होती है. । वह यह निश्चित 
जानता हैं कि जिनोक्त धर्म संसारके महान दुखोंसे बचानेवाला हैं वह आत्माके लिए हितकारक है, वह 
राजमार्गकी तरह प्राणिमात्र फे लिए निर्मान्त हें। उसते विरुद्ध कोइ भी धर्म त्रिधम ह और वह कभी 
भी हमारे संसार परिश्रमगाजन्य महान दुखोंका दूर करनेमें समर्थ नहीं हा सकता। बह सुम्ब मार्गेक्ा 
कण्टक होगा अ्रममें फंसानेबाला होगा, आत्मद्ितके प्रतिकूल हागा । सम्यक्‍त्वी न उस पर श्रद्धा लाता है 
न वैसा विचार रखता हैं और न तदनुकूल आचरण करना है । 
लोकिक चमत्फारके वश द्ोकर, शाप आदिका भयकर अथवा संतानादिटी अमिल्ाापाबश 
अथवा धनक्री आशासे अथवा य हमारे कुटुम्बी जन है या सगे सम्बन्धी हैं. इसलिए मिथ्याहृष्टि 
हाने पर भी इनकी सेवा करन। चादिए, इन पर श्रद्धा करनी चाहिए यह बात सम्यस्टप्टि कभी नहीं 
स्वीकार करता । उसके इस निर्मेत अचल परिणामको अम्नढृहाप्टि नामक चौथा अंग कहा है। २८५। 
प्रशनः--वदोपगूहनाहुस्य फि चिह्न विद्यते गुरो । 
हे गुगे पश्चमस्य उपगृदनाडस्य कि लक्षण थिद्यते इति प्रश्ने सति उत्तरयत्याचार्य: । 
हू गुरो पांचवें उपगृहन अंगका क्या स्वरूप है इस प्रश्न पर आचाये कहते हैं-- 


( बसन्ततिलका ) 
विद्ञानशल्यमनुजैविसु्ेः स्वघर्मात्‌ 
जाता जिनन्द्रछ॒मतस्य याद प्रणिन्दा। 
जशानैधनैभवहरैरपनीयते यैः 
तेषां द्वि सर्चखुखदं ह्यपगूदनाइम | २६॥ 
विज्ञानेत्यादिः--अनादिपरस्पर प्रवाह्ययाते जैनसंबे क्चित्‌ कदाचित्‌ स्वधर्माद्विर्थ|खर्जैनाचाशनभिश्ेविज्ञा- 
नशुत्यमनुजैः स्वात्मश्ञनपराड्मुखें: पुमिः अशानात्‌ प्रमादात्‌ शारीरिक-मानसिकासामर्थ्यात्‌ यदि जिनेन्द्रसुमतस्य 
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जैनमार्गस्य निन्‍दा जाता स्यात्‌ तहिं भवहरेयें: सत्पुरषै: ज्ञानैर्धनैयां साउपनीयते तेषामेव सर्बसुखदं पद्चम॑ उपगह- 
नाख्यं अ््ज भवति । उप-समन्तात्‌ गृहनं-रक्षएं इति उपगहनम्‌ । येन केन प्रकारेश जैनमार्गस्य रक्षुणं कत्तेच्यम्‌ । 
यदि जेनमाग्गस्य लोके निन्‍्दा प्रचालिता स्यात्‌ तदा सर्व प्राणिनस्ततो विमुखीभविष्यन्ति तथा सति कपाटितमंब धर्म- 
द्वारं स्थात्‌ , अतस्स्वसामर्थ्यात्‌ धर्मरक्षणुं कर्त्तव्यम्‌ | तंदेव उपग॒हानाख्य॑ सम्यक्लवस्याज्ञम्‌ | २६ । 


अनादि कालीन परम्पराके प्रवाहमें चल आए हुए इस विशाल जन संघमें यदि कभी किसी 
श्रावक या श्राविका मुनि था आयिकाके द्वारा अपने अज्ञान या प्रसादसे अथवा शारीरिक 
बाचनिक या मानसिक कमजोरीके द्वारा चरित्रसे विचलित हो जानेके कारण, अथवा पापोदयसे मिथ्या 
अपवादके कारण या दुष्ट जनोंके हारा हेपवश लगाए गए दोषोंके कारण जिनोक्त पविश्न धर्मकी निन्‍्दा 
उत्पन्न हो जाय तो सम्यग्ज्ञानी, सुचरित पुरुपोंको जिस प्रकार बने उस अपबादकों दूर करना चाहिए 
इस कार्यकों सम्यग्द्शनका उपसृहन ऋंँग कहा है । 


उपशब्दका अथे है सब तरफसे गृहन शब्दका अथ है रच्तण करना । इसका यह तात्पय हुआ 
कि जेनमार्गकी हो स्वयं शुद्ध है. निन्‍दा योग्य नहीं है फिर भी यदि उसकी किसी प्रकार निन्‍्दा हं। तो 
सम्यस्टप्टिको अपनी साम<येसे उसे दूर करना चाहिए और इस प्रकार जेनमागंका रक्षण करना चाहिए। यदि 
धमात्मा पुरुष ऐसा न करेंगे तो लाकजन निन्दाके भयसे इस सद्धमेसे विम्मुख दा जायँंगे। एसी 
स्थितिमें धर्मका द्वार अपनेआप बन्द हो जायगा और लोकजन कल्याणक्रे प्रदान कएनेबाले इस 
मार्गसे वश्चित रह जांयगे और उनका कल्याण न हो सकेगा, अतः अपगृहन अंग्रका पालन करना 
अत्यावश्यक है । 

भावार्थ--यद्यपि जनधर्म और उसे धारण करनेका मार्ग इतना सुन्दर और शुद्ध है, वह त्रिकालमें 
भी निन्‍्दा योग्य नहीं हो सकता तथापि यह भी सुनिश्चित है कि धर्म काई मूतिमान पदाथ नहीं है । वह 
तो ज॑ंबक्का एक झुद्ध परिणाम रूप है । वह अन्तरंग धर्म या भाष धर्म कहलाता हूँ और इन पवित्र 
परिणामबाले व्यक्तिका जो वचन या शरीसम्बंधी आचरण हू वह बाह्यचारित्र या द्रध्यचारित्र कहलाता 
है| इसका यह तात्पर्य हुआ कि धर्म किसी न किसी व्यक्तिके आश्रित हो पाया जायगा जा भी उ्से 
धारण करे। 


यदि धमरूप आचरण करनवाला अ्यक्ति केवल द्रव्य आचरण प,लन करता है । अन्तरंग चारित्र 
अथात्‌ भावधमंसे शन्य है वह धर्मात्मा नहीं हे वह धर्मात्माकी बाह्य क्रियाओंकी नकल करके धम्मात्मा 
बनना चाहता हैं या अपनेको धर्मात्मा कहलाना चाहता हूँ । एसी स्थितिमें ही! यह अधिक सम्भव है 
भावशन्य क्रियाएं उस व्यक्तिमें शिथिलता उत्पन्न करदें और उस शिथिलतासे ही केवल इस व्यक्तिकी 
निन्‍्दा होनो चाहिए थी न कि धर्म की, तथापि इस स्थित्सि अनभिज्ञ अज्ञानी पुरुष धर्मकी ही निनन्‍्दा 
करने लगते हैं। 


कभी कभी कोई कोई मिशथ्यादष्टि पुरुष सद्धमंसे स्व॒भावगत विरोधके कारण सच्चे सन्मार्गी धर्मात्मा- 
का भी सिथ्या दाप लगा देते हैं ओर इस प्रकार धर्मात्माकी निन्‍्दासे स्वयं धर्मकी निन्दा होने लगती है । 

कभी कभी अनेक स्लियां, बालक, बुद्ध या रोगी पुरुष अपने उत्साह अनुराग व भक्तिवश धारण 
किए हुए धर्मंको अपनी गलती या शारीरिक कमजोारीके कारण टीक ठौक पालन नहीं कर पाते और 
इसलिए भी धमकी निन्‍्दा लोकमें होने लगती है । 


५० ध्रावकधमंप्रदीप 


सारांश यह है कि निन्‍दा दो तरह उत्पन्न होती है या तो धर्म पालकोंकी गलतियोंसे या निन्‍्दकों 
की अज्ञानता या दुर्भावसे । ऐसी स्थितिमें दूसरे धर्मात्मा व सज्जन पुरुषका कत्तेव्य हो जाता है कि वह 
जैसे भी हो इस निन्दाके भागको दूरकर धर्मकी ज्योति जनतामें जागृत करे | 
निन्‍्दा दूर करनेके अनेक उपाय हैं जिनमेंसे कुछ निम्न प्रकार हैं-- 
१--धर्मपालकोंको धर्मका सच्चा स्वरूप सममाना अर्थात्‌ उनके अज्ञानकों दूर करना ! 
२-- उनमें भावधम उत्पन्न करना जिससे वे केवल धर्मात्मापनेकी नकल करनेवाले न हों बल्कि सच्चे 
धर्मात्मा बन सकें । 


३--यदि किसी असामथ्यंसे वे चारित्रश्रष्ट हुए हों तो उन्हें एसे मार्ग पर लगा देना ताकि वे 
प्रायश्रित द्वारा शुद्ध हो सुन्‍्माग गामी बन सकें । 


४--यदि धर्मात्मा पुरुषोंको धर्मपालन करनेमें राजाकी ओरसे,राज्याधिकारियोंकी ओरसे,विरोधियोंकी 
ओरसे और देशकालकी परिस्थितिके निमित्तले बाधा आती हो तो जिस प्रकार भी हो सके धनबल 
तनवल,विद्यावल,तपोबल और बुद्धिवलसे उस बाधाको दूरकर उन्हें धर्म पालन करने योग्य निर्विष्न 
स्थिति पैदा कर देना । 
५१--धम्म प्रभावनाके अनेक अंगों द्वारा, जेसे धर्मोपदेश देकर, अनेक उत्तम पुस्तकें वितरण कर, श्री 
जिनेन्द्रदेवके जलविहार रथात्सव आदिके द्वारा, प्राचीन स्थानोंके उद्धारके द्वारा विद्यार्थियोंको 
ज्ञानवान्‌ बनाकर, उत्तमात्तम जिनमन्दिर बनवाकर, लोकोपकारी अनेक संस्थाओं जेसे-- 
धमशाला-अन्नसत्र--ओऔपघालय--जल पीनके स्थान--विद्यालय--छात्रावास--विधवा संरक्षक 
आश्रम-मग्रंथालय आदिका निर्माण कर व अनेक धामिक स्थानोके न्मिण ण्यदिके दरा भी 
धर्मकी कीर्ति फैलाकर निन्दा दूर की जा सकती है। 
ये सब अपगृहन अंगको पालन करनेके मार्ग हें । धर्मात्माकी रक्षा व उसके सुधारसे तथा अज्ञानी 
व द्पी पुरुषोंमें ज्ञानके प्रचारसे घर्मकी निन्‍्दा स्वयं दूर हो जाती है । जो अन्यन्त मिथ्यामती सद्धम 
हेपी हैं. जिनमें ज्ञान प्रचारसे भी काम नहीं चलता उनमें अपने व्यक्तिगत बल ब प्रभावके द्वारा वह 
स्थिति पैदा कर देनी चाहिए जिससे धमकी निन्‍्दा दूर हो जाय | यह उपगृहन अंग है जो सम्यग्दशनका 
५ वा अंग है | २६। 


प्रश्न:--कि स्थितोकरणस्य च चिह्न॑ वदास्ति मे गुरो । 

स्थितिकरणस्य कि चिन्दमस्ति १ हे गुरों मे कथय । 

स्थितिकरण नामक अंगका क्या स्वरूप हे ? हे गुरु क्रपाकर बताइए-- 
( वसन्ततिलका ) 


स्वर्मोक्षशान्तिसुखतश्वलते जनाय 


द्त्वान्नवसख्त्रनिलययानि हितोपदेशम । 
तत्रेव॒ त॑ प्रणयतोउतिदढ़ी करोति 


श्रेष्ठ स्थितीकरणमस्य पविनश्रमड्डम्‌ | ३० ॥ 


नैष्टिफकाचार ४१ 


स्वमक्षित्यादिः-- सांसारिकसुखशान्तिस्थलं॑ स्वर पारमाथिकसुखशान्तिस्थल॑ मोक्त॑च प्रापकामः 
पुरुषः क्रमेण मन्दकपायरूपामकषायरूपाश्व प्रदत्ति करोति। यदि मोहोदयात्कचित्‌ रागांधीभूतः कषायाविश्थ 
तस्मात्‌ विचलति अयवा सांसारिकदुःखभूतबुमुक्षादारिहरथवशात्‌ श्रशरणत्वात्‌ हिततो विभुखीभूय कुमार्गगामी 
भवति तदा अन्नप्रदानेन वल्लनदानेन संसछ्षणार्थभावासदानेन अनेकांश्व हितोपदेशान्‌ प्रदाय सन्तोष्य च त॑ प्रणयतः 
स्नेहात्‌ धर्म यो दृटीकरोति तस्य पवित्र भ्रेष्ठ स्थितीकरणं नाम सम्यक्त्वस्याज्लमस्ति इति विज्ञेयम्‌ ।३०। 


स्वर्ग ओर मोक्षके कारणभूत सुख और शान्तिके मार्ग चारिन्रसे किसी कारणसे विचलित होने- 
बाले ग्ृहस्थको उसकी आवश्यकतानुसार अन्न, वस्त्र और घर आदि तथा हितरूप उपदेश देकर संयम 
मार्गमें स्थिर कर देना विचलित न होने देना सम्यकत्वका स्थितीकरणनामा अंग है । 


भावाथं--सांसारिक सुख और शान्तिका स्थान स्वरग और परमार्थिक सुग्यब व शान्तिका स्थल 
मोक्ष माना जाता है । उन दोनोंकी प्राप्ति मन्द कपायसे और कपाय रहित प्रवृत्तिसे होती है । ये 
दोनों प्रवृत्तियां धार्मिक प्रवृत्तियाँ हैं; क्योंकि इनसे कपायका क्रमशः या साकज्ञात अभाव होता है । कषाय 
रूप प्रवृत्ति ही असंयम है ओर तदूविनाशिनी प्रवृत्ति ही संयम है। यदि कोई धर्मात्मा पुरुष क्बचित्‌ 
कदाचित मोहनीय कर्म के उदयसे रागी हो जाय या किसी भी कपायके वशीभूत हो अपने संयम रूपी 
उच्च प्रासादसे गिरने लगे; तो उसे धर्ममें पुनः स्थिर करना चाहिए यह धर्मप्रेमी मनुप्यका प्रधान 
कत्तेव्य है । 

यह संसार दुःखमय है । अपनी कपायें ही दुःखकी प्रधान हेतु हैं कपाय संयुक्त मानसिक 
बाचनिक और कायिक प्रवृत्तिको ही असंयम कहते हैं। कपायांशको पूर्ण रीतिसे दूर करनेका उपाय ही 
संयम हैं। जिसके सम्पूर्ण कपाय गल गई वह अकपाय गुणस्थानचाला ही परिपूर्ण छंयमी है । वे 
कभी अपने मार्ग से विचलित हो सकेंगे इसकी कभी भी सम्भावना नहीं है। आत्मासे कर्म एक बार 
पूर्णरीत्या दूर हो जाय तो पुनः वन्ध होनेका कोई कारण नहीं हे । परन्तु जब तक कर्म पूर्ण न गल कर 
थोड़ा गला है, या उपशम हो गया है तो ऐसी स्थितिमें जो संयम भाव होगा वह अपूर्ण संप्रम होगा ओर 
यदि पूर्ण उपशमसे पूर्ण संयम होगा भी तो अल्पकालीन होगा, कारण उपशम भाव अनन्‍्तमुहूत्त ( ४८ 
मिनिटके भीतर ) मात्रमें ही मिट जाता है और उपशम भावको प्राप्त हुईं प्रकृतियोंका उदय श्रा जाता है । 
इस स्थितिसे उठनेके लिए आत्माका स्वयंका पुरुपार्थ ही कारण है, किसी दूसरेके पुरुपार्थंकी उसे आव- 
श्यकता नहीं है, ओर न वह उसके अनुसार चल सकता है। 


दकपायवाले संयमी अपरिपूर्ण संयमी हैं, इनमें साध भी हैं और श्रावक भी । यद्यपि श्रावकको 
देशसंयमी शास्त्रकारोंने बताया है और साधकों सकलसंयमी ही लिखा है तथापि यह्‌ कथन केवल बाह्य चारित्र 
तथा ज्ञात अभ्यन्तर चारित्रकी अपेक्ता हे अथबा चरणानुयोगक्री अपेक्षा है । साधु अपनी जानकारीमें 
ओर अपने प्रयत्न भर असंयमी नहीं है इससे सकलसंयमी है, तथापि जब तक संज्वलन कपायका थोड़ा 
भी अंश है तब तक करणानुयोगकी दृष्टिसे परिपूर्ण संयमी नहीं है | यह्‌ ग्रंथ चरणानुयोगका है इसलिए 
चरणानुयोगकी दृष्टिसे साधकों सकलसंयमी ओर श्रावककोी देशसंयमी मानकर ही स्थितीकरण अंगका 
लक्षण बताया गया है। 


यदि क्ञावक या श्ाविका साध या साध्वी ( आर्थिका ) किसी कपायके तीव्र उदय आ जाने पर 
अपने संयमसार्गसे विचलित होने लगे तो इसमें कोई आश्चये नहीं है। संयमका मार्ग बहुत कठिन है 
द्‌ 


छ२ श्रावकधमंग्रदीप 


असिधारापर चलनेकी अपेक्षा संयममार्ग पर चलना अधिक कठिन है। असिधारा पर चलना तो केवल शारी रिक 
अभ्यास साध्य है पर संयममार्ग पर चलना केबल शारीरिक अभ्यास साध्य नहीं है उसमें चित्तबृत्तिको 
साधना भी आवश्यक हैं। भूख-प्यास-शीतबाघा तथा रोगादि कारणोंके निमित्तसे हानेबाले कष्टोंकी न 
सह सकनेके कारण अनेक श्रावक या साथु अथवा श्राविकाएं और आर्थिकाएं अपने धर्ममार्गसे विचलित 
हो उठते हैं। सम्यस्दष्टि अर्थात्‌ जेनधर्मी का यह कच्तेव्य हो जाता है छि ऐसे व्यक्तियोंको उनकी आवश्य- 
कताके अनुसार सहायता दे । & 
वुभुक्षितका अन्नदान, नियेस्त्रकों वस्त्रदान, रोगीको ओपधिदान, असमर्थोकी सेवा, निःसहायोंकी 
सहायता आदि देकर उनके कष्टछा दूर करणा उचित है। सेवा इस प्रकार विवेकके साथ करनी चाहिए कि 
जिससे उनके संयमका विनाश न हा । यह ध्यात सदा रखना चाहिए कि जिस किसी भी प्रकार संयमी 
संयमक्े सागमें स्थिर रहे और उसमें उन्नति कर सकें, बह्टी सहायता बांछनीय है उसे करना ही स्थिती- 
करण है । शीतकी वाधा सहित मुनिको वस्त्र पहिसाना, रोगी संयमीको अपविश्र औपधियोंका दान 
करना,इत्यादि प्रकारकी सेवा सेवा नहीं, पाप है। इस सेवासे संयम्री धर्ममें स्थिर नहीं होता किन्तु अधि- 
फाधिक असंयमी बनता हैं अतः एसी सेवाको सिग्य साना है। इतना ही नहीं यह पापोत्पादक हे उस 
भक्तक भी दुर्गेतिका कारण है ओर संयमीदो भी | अतः विवेकके साथ ही सेवा वरना स्थितीकरण है। 
यदि संयमी अत्यन्त क्लिप्ठ होकर संयम दिगाइने की स्थितिमें हो या एसी सेवा चाहता हो तो 
उसे सदुपदेश सहष्टांत देकर धर्म स्थिर कारना चाहिए। यदि चह उपदेशको ग्रदश! न करे और फिर 
भी भ्रष्ट हो ता उसे संयमी भेप त्याग देनेको बाप्य करना चाहिए ताकि अन्य संयमी भी उसका अनु- 
करण न कर । ऐसा करना भी स्थितीवरण है । स्थितीकरण अपने इथार्थ अर्थ वहीं है जहों यन केना 
प्युपायेत संयमीका संसप्रफ़े मांगें ही पुनः लौटा दिया जा सके । ३० । 
इस; वात्सल्याड्ुस्वरूपं कि चदास्ति मे सरो मुदा ! 
रि गुग | सम्यग्दशनस्य सप्तमाझस्य यात्सल्यनाम्न कि ससख्पपत्तात मसुदा गे कथय । 
सम्यग्दशनके सातवें बात्सलत अंगका स्थरूप है २५२ पा कर कद्विए । 
[ वसन्‍्ततिल्का | 
ग्यक्तोी सिथः कलिकरो भ्रुवि येन भायः 
स्वर्माज्षमागनिरतस्य गुणानुरागात्‌ । 
निःस्वारथतों हि शियदा क्रियते खुसेवा 
वास्सल्यभाव ह्ति तसय भवल्‌ पवित्र: ॥ ३५ ॥ 
त्यक्त श््यादि :- वालल्यं प्रीतिर्त्यिर्थ/ ! यथा गातुब॑त्स श्रीतिस्यग्रत तदर्शनमार्नेण|व तथँंव 
स्वर्मक्षमागनिरतस्थ गुणानुगगात्‌ दपादाज्षिण्यराम्यभा शनादिगुणानाभनुसगात्‌ पर प्रीतिरुत्यथते सम्बन्धष्टे । 
स तु केवल स्वधर्मबुद्धया लोकिकस्वार्थ विग्हिंतवा तेपामप्रतिगकल्याणदायिनी सवा कगोति । उक्तप्रकारेण 
सघा्मिपु साधिकप्रीतिमाव एवं यान्सल्वाक्षयस्ति ' ३१। 
संसार प्रत्येक भ्रागी एड दूसोसे प्रीति करते हैं उन सबमे माला और पतन्रकी प्रीति पविश्न 
निरछल और निःस्तार्थ मानी गई हैँ । माताका कोई स्त्रार्थ वत्सकी रक्षामें नहीं हाता | बह कपटरहित 
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परम स्नेह भावसे उसका पालन पोपण करती है इललिए पतित्र स्नेह ने वात्सल्य' नाम ही शआ्राप्त कर 
लेया है । सम्यग्टष्टि जीवका यद्द भी एक्र मद्दाव शुण है। स्वग और सोझ्षड़ें लिए कारणभूत सम्यरद 
शैनादि शुणोंके पालनेवाले अपने समान धर्मी प्राशियोंमें उसे वात्सल्य भाव उत्पन्न होता है. वह उनकी 
निःस्वार्थ निष्कपट सेवाके लिए सदा प्रस्तुत रहता हँ। सम्यक्त्थीका यहू भाव ही “बात्मस्या नामा 
सातवां अंग माना गया है 


भावार्थ :--इस अनादिकालीन रागहेंप गय संसारमें न राग करनेबालोंको कमी हे आर न हप 
करनेवालों की । पारमार्थिक दृष्टिते दोनों हेय हैं सोक्षमार्ग के लिए बाधक हैं। क्रमशः जब कपायोंका 
अभाव हाता हु तब अन्तमं सूच्म राग हो ग्रागीक्की अठका लता हैं वह देय रह जाता है तब उसछे 
आअधावका भी ग्रयक्ष करता पढ़ता हैं। भगवान जिनेन्द्रका अन्तिम उपदेश यही है कि सबंथा राग भाव 
होड़ बीतराग बनो । इस पत्रित्र अभस्थावी प्राप्ति सदसा नहीं होती | तब होती है जय पर संयम सात्मी 
भात्रको प्रप्त है जाय । उसके पहिले राग हेप रहते देँ दिन्पु उस पूर्ण संगम की प्राप्तिके लिए उन्हें ऋषशः 
व्थागना अनिवाय हे | त्यागकोी ऋषम यद है कि सस्बमटी सदसे प्रथम बेर भावका त्यायकर प्राशिमात्र्म 
मित्रपने जँने राग मावकी धरतिष्ठा करता है । खत्र जोवमात्रडा अपना मित्र मानता है। किसीक्ो शत्र 
नं मानता । ढुध्वी जोवां का देखकर अत्यन्त दयाद्रं हाता है उद्धारता पूत्रक उनको सद्ायता करता है । 
ना साम्यसात्र दवोते हुए भी बढ धर्मात्मा शुणवान जाबाका दखक़र परम ह्पका प्राप्त होता है। वह 
इबके शो आसक्त दावा हू अर सर उत्का सज्ञल कामना करता हूँ । उन्हें करिसों अकार मी दुःखी 
दावे हुए दृखकर उस ठस्त पहुंचती है अतः बढ अनझ क४को सदंकर भी साधमा+क दुःखका दूर करता 
हू । इस कट सनम उस आनन्‍इका। अलुभत हाता है वह इस भावनाक कारण सन्‍्तुट रहता हे कि मे 
अबना कत्तव्य पूरा कर रदा हूँ । 


सम्पस्ट2) आर मिथ्याहाए दाना रात छपक कारण बर्चत रहते है फिर भो उनका बर्चनीम जमीन 
आसमान जैसा अन्य है । मिथ्याह/पर किसीत॑ बदला लेने8॥ शिए जितना बेचेंन रहता है! सम्बग्द्टी 
धमात्मा धुरुप को सेवा जब तक नहीं कर पाता तब तक्र उतना हैँ। बचेन रहता है । दोनों बचनी बंधकी 
कारएपए हैं | मिथ्याटटाक पाप ६ बंब हाता हैं जिससे नरकादि गति जन्म दुःखोंका माग खुज़ता हू ओर 
सन्वम्दटों पुण4का बंब करता है [नस उत्तम मानत्र आर स््रगेंगातिम हानवाले सुोका मार्ग खुलता 
है| मिथ्वाहाठ अपन सार्चाक निमित से हानवाज़ पाप, वंबर् क्रारण अपना संसार बढ़ाता है जब कि 
सम्बग्दटी अपने सार्बोंक निरमित्तसे दानेवाले पुण्थचन्थकें कारण संसार परिश्रमणके सागको नाश करने 
बाल मुक्तिके मार्यकी ओर बढ़ता है । 


अपक्षा कृत मिथ्याट्ट्रीके राग टंपकी अपेज्षा सम्यम्हटीका रागभाव अत्यन्त प्राह्म हैं। वह पर्म 
मागझी आर प्रेरक हानसे ही स्पयं धर्म मान जिया गया है। कारणमें कार्यक्रा उपचार न्याय संगत 
सिद्धान्त हे । धमानुराग को वुद्धिसे सम्यग्टट्टीका यह पवित्र भाव ही सम्यम्द्शनका वात्सस्य नासा 
सातवां अंग है । इस पत्रित्र प्रीतिको वात्सल्य नाम इसलिए दिया गया है कि सिंह-ब्यात्र-मार्जारादि दुए 
ओर हिंसक प्राणियोंमें भी अपने 'वत्स'कग्नति निरछल प्रीति पाई जाती है ऐसी निरछल प्रीति सम्यग्हष्टी 
को साथर्मीके प्रेति अवश्य द्वोती है उसका यह आन्तरिक धर्मानुराग ही वात्सल्याइ हैं । ३१। 


प्ररन:-प्रभावनाड़ चिह्म॑ कि विद्यते से गुरो घद । 


४४ श्रावकधममंप्रदीप 


हे गुरो सम्पग्दशनस्याष्टमाजस्य प्रभावनाया: कि स्वरूपमस्तीति मे कथय । 
हे गुरुदेव कृपाकर सम्यक्त्वके आठवें प्रेभावना अद्जका स्वरूप क्या हैं, कहिए । 
[ चरसन्‍्ततिलका ] 


मिथ्यात्वजां कुमतिदां भवर्दा कुविदां 
बोधासतेमंवहरैरपहत्य शीघ्रम्‌ | 
सर्वोपरित्वमिति यैजिनशासनस्य 
तेपां प्रभावनक्वतिभुंवि दृश्यते हि ॥ ३२॥ 

मिथ्यात्वजामित्यादि:--सुगममेतत्‌ । तात्पय॑मिदमू--अनादिकालतो मिथ्यादर्शनकर्मजनितभावेन 
नष्टबुद्धिलात्‌ स्वहितमनपक्षमाणाः संसारावत्तवत्तिनः प्राणिनो वीतरागपरमंप्ठिनोपदिष्ट जिनशासने मिथ्याधारणां 
प्रकुषन्ति | शिवप्रदेर्शनामतें: तां धारणामपदवत्य दूरीकृत्य येन केनापि सम्यगुपायेन जैनशासनस्य सर्वोपरिप्रचारः 
कर्तव्य: | सम्यग्दष्टर्यमव प्रचार: सम्यक्त्वस्य अ्रष्टम॑ प्रभावनमझ्ूं स्थात्‌ ॥॥३२॥ 

अनादि कालसे संसारी जीव मिथ्यात्वक्ंके वशीभूत हैं और इसीसे उनका ज्ञान मिथ्याज्ञान 
हो रहा है बुद्धि हितमें नहीं जाती । बीतराग सर्वेज्ञ भगवान्‌ प्रतिपादित भी हितका उपदेश उन्हें 
अहित कर मालूम होता है । जेनधर्मके संब्ंथर्मं व सर्वंथा विपरीत धारणाएँ कर बंठ हूँ अथवा अज्ञानता 
के कारण जिनशासनका उन्हें बाध ही नहीं हे। सम्यग्दप्री व्यक्ति जिस किसी भी उत्तम उपायसे 
क्ल्याणकारक धर्मोपरदेश देकर उनका अज्ञान दूर करता हैं और उनमें जिनशासनकी प्रतिष्ठा करता हैं 
इसे ही सम्यक्त्वका आठटवाँ प्रभाषनाड़ कहते हें । 

भावार्थ: --आएठ कर्मोमें मोहनीय प्रधान हैं और मोहनीयमें द्शनमोह प्रधान कम है। देन 
मोहका प्रधान भेद मिथ्यात्व हैे। मिध्यात्वके प्रभावसे हो संसारमें परिभ्रमण करनबाले य. सभी प्राणी 
अपने हितके मांगको भूले हुए हैं । मिथ्यात्व आत्माको सम्यम्मागसे दूर करनेवाली एक तरहकी मदिरा 
है। मदिरा पान करनेवाला व्यक्ति नशा आने पर लोकिक सुख-दुख, हित-अहित, इष्ट-अनिष्ट, पूज्य- 
अपूज्य ओर भाग्य-अभोग्यका नहीं जानता। उसकी क्या क्‍या दशा होती है उसे बतलानकी आवश्यकता 
नहीं मालूम होती | समी संसारी जन मदिरा पान करनेवालोंकी दुदंशा ओर उनकी अज्ञानञ्ञनित कार्य- 
प्रणालीसे परिचित हैं। मिथ्यात्व वशबर्त्ती जीवकी भी यही हालत होती हे । उसे विपयजन्य 
अबस्थामें सुख मात्यम होता है । कपायजन्य वेरमें, परके अपमानमें, दूसरोंको धोखा देनमें और परधन 
नाशमें सुख मालूम होता है। इसके विपरीत दूसरोंका धनी देख उसे इंपा हाती हे, दूसराके सन्मानमें 
उसे दुःख होता है। किसीके साथ बेर हा ओर उसे कोई छुड्टाना चाहे तो बह छुड़ानेबालेको 
ही बुरा भला कहता है । बिपय प्राप्त न ही तो अपनेको भाग्यहीन मानता है। अपनी इन दुर्भावनाओं 
के कारण वह विपय संगत्यागी दिगम्बर वेषी परमयोगी त्तपस्वीको देखकर हंसता है उनकी निन्दा 
करता है। यह उन्हें अज्ञानी और अपनेको ज्ञानी मानता है। उसकी वीतरागी सर्वज्ञ भगवान्‌ द्वारा 
आह जिन सार्गम विपरीत धारणा हो जाती हैं। जबतक उस मिथ्यात्वरूपी मदिराका नशा उसे 
चढ़ा है उसकी बुद्धि ठिकाने नहीं है। सम्यम्टष्टिका कत्तेव्य है. कि बह यह समझे कि मैंने बड़े भाग्यसे 
इस अपनी दुरबस्थासे अपना पिण्ड छुड़ा पाया है। अतः अपने दूसरे भाश्योंका भी इस मिथ्याज्ञानसे 
पिण्ड छुड़ा दूँ । 
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अपने कत्तंव्यके ज्ञानसे सम्यग्टष्टि अपने समान ही दूसरे बन्धुओंसे सदोदरकी तरह प्रीति ऋरता 
हुआ उनकी भी दृष्टिको सम्यक बनानेका प्रयत्ञ करता हे। बह उन्हें घृणाकी दृष्टिसे नहीं देखता उन्हें 
प्रेमकी दृफ्टिसे देखता है ओर इसीसे उन्हें मिथ्या गत्तेसे जो उनका अहित करनेवाला है उद्धार वरना 
चाहता है। वह समझता है कि जेसे भी हो उसे इन मिश्यात्व ग्रस्त बन्धुओंकों सन्‍्मागं पर लगाना है 
ताकि इनकी श्रम बुद्धि दूर हो । इनमें परम कल्याणकारी जिन शासनकी प्रतिष्ठा हो । 


इसके लिए वह प्रत्येक सम्भव उपाय काममें लाता है फिर भी वह धर्मान्ध नहीं होता । जैसा 
अजकल लोग अनेक सम्प्रदायवादी धर्मान्ध होकर लोगोंको डराकर घमका कर छूटकर आगमे जलाकर 
बहू बेटियोंका अपहरण कर येन केन प्रकारंण आतद्कु जमाकर अपने सम्प्रदायमें सम्मिलित करना चाहते 
हैं, सम्यग्टष्टि इस प्रकार अनीति कर निन्द पापमय पाप प्रचारक उपायोंका सबंथा हेय मानता ह। इन 
जधन्य कायसि प्राणियोंकी प्रवृत्ति पापमयी होती है वे अहितके मार्गमें ही जाते हैँ द्ितक मार्गमें नहीं 
ये सब काम पवित्र जैनधर्मके उद्देश्यसे सर्वथा विपरीत हैं। अतः सम्यग्दष्टि ऐसे कार्योक करनेकी 
स्त्रप्ममें भी इच्छा नहीं करता । 


धर्मप्रचारका मूलोदश्य जगनके प्राणियोंके कल्याणकी कामना हे। धर्मकी उन्नति धामिक उपा 
योंसे ही हो सकती है अधामिक उपायोंसे नहीं। सम्यग्टप्टिकों उचित है कि वह संध्षारकें श्राणिमातन्रकी 
कल्याणकी महती इच्छाको सामने रखकर परम पवित्र दुःखविमोचक जनधमकों संसारमें फैलानका 
सत्पयत्न करे | ये उपाय निम्न प्रकारके हैं-- 


निःस्वार्थे सद्धमंका उपदेश देना, पाप या विपरीत प्रवृत्तियोंके दोप दिखाना । दोप दिखानेमें इस 
बातका ध्यान सदेव रख कि इससे दापीकी निन्‍्दा व्यक्ति या नामाह्लित समप्टि गत न हा जाय। निन्‍्दासे 
अपने उद्द स्यमें बाधा पड़ती हैँ और दोपवान पुरुष सन्मार्गसे दूर रहता है, चिढ़ जाता हैं। इसलिए 
निन्‍दाका भाग छोइकर धर्मकी उत्कृष्टता और पापकी या मिथ्याकी अनुत्टताको जनताके गले उतारना 
चाहिए । 

सद्न्‍भमंकी प्रभावनाकरा दूसरा उपाय है “सेवा” । वर्तमान युगका मानव उपदेशकी कदर नहीं करवा 
किन्तु “सेवा” की कदर करता हैं । क्िसीके बीमार होने पर, कए्टमें हाने पर, आग लगने पर, दरिद्रतासे 
पीड़ित होने पर और भयभीत होने पर क्रमशः ओपधि, सेवा, उपसर्ग निवारण, अन्न बस्त्र या आजीविकाके 
उपाय तथा आश्रय प्रदान और संरक्षण आदि करना “सेवा” हे। सेवाभाबी व्यक्ति अपने सदाचारसे 
दूसरोंको स्वयं आकर्षित कर लेता है | उस आकर्षणसे ही उसे ( सम्मस्टप्टिको ) अपने सद्भमं प्रचारका 
सुन्दर स्वर्ण अवसर प्राप्त होता है । ईसाई धर्मप्रचारकोंने धर्म प्रचरकी इस प्रशंसनीय पद्धतिका पूर्रीत्या 
अपनाया है। सेबराभावी व्यक्ति अपने धर्मंके स्वरूपका प्रतीक है--आदशे है । उपदेश देनेकी अपक्षा 
स्वयं उसका आचरण कर जनताके सामने रखना कहीं अधिक श्रेष्ठ हैं । 


यृहस्थोंक लिए उपदेश दाताका पद सुशोभित भी नहीं दोता और प्रभावक भी नहीं होता । यह 
पद तो आत्मशोधक पित्र साधुओंके लिए जिन्होंने अपनी आत्माको धर्म मार्गमय बना लिया है. उनको 
शोभा देता हे और उनका प्रभाव भी जनता पर पड़ता है, क्योंकि उन्होंने धर्मके लिए स्वाथ त्यागकी कठोर 
घाधनाको साधा है। गदहस्थके लिए तो 'सेबा” का काय ही धमम्मप्रचारका सच्चा उपाय है उससे उस 


५६ श्रांचकथमं प्रदी प॑ 


ग्रटस्थका भी उद्धार होता है, क्योंकि सेवा दी तो धार्मिकताका सच्चारूप हैं तथा जिनकी सेवा की जाती है 
उनकी भी सेवा सन्मागंवी ओए सग्युय दारती तथा अलन्‍्मार्गसे विमुस्त करदी हे । 

जनतामें जा अज्ञान है उसे दूर करन ओर सम्यम्ज्ञानक ्रचारके लिए शिक्षालय खोलना, पुस्तकें 
बांदना, विद्यावियोंका आर्थिक सहायता देना, विभिन्नरूपपें अंव प्रकाशित कर जिनवाणीका उद्धार करना 
ये सब धर्मोद्वारके कार्य हैं । इन सब सम्यक्‌ स्पायोसे किये गये पवित्र धर्मके प्रचारके कार्य प्रभावनाज् 
| 


जड़ 


२ी॥ 


प्‌ 


हा 


[ अनुष्डप्‌ ] 
अप्ठाइ्लक्षणं प्रोक्त-मेत्र॑ सम्यकत्वशुद्धिदम्‌ । 
श्रीमता स्वात्मतुप्टेन कुन्थुसागर ८एरिणा | ३६ ॥ 

एयमुक्तप्रकारेण सम्यक्लशुद्धिद शुद्विकारक सम्बक्लस्थ अष्टाइलक्षणं अष्टानामपि श्रज्नां लक्षणुं 
स्वास्मतुरेन स्वात्मगुणना भेन तुश्टात्यना श्रीगता कुन्थुसागरसूरिणा कुन्थुसागरेण जनाचार्यण प्रोक्तम्‌ ।३३। 

ऊपर जिस प्रकारते सम्यकत्यके अप्टांगोंका सब्पक बस्पन श्री पणा पूज्य आचाये श्री इन्धुसागरजी 
महाराजने किया है । यहां आराचाये महाराजन अपने लिए “स्वात्मतुए" विशेय् लगायाह | इसका तात्यय 
हाता है कि स्पात्मातुप्ट व्यांक बह होता है जो केबल अपने आपने अर्थात अपने आात्मरुणोंकी 
प्राप्तिमं ही संतुष्ट दवा चुका हवा जिसे न तो लीकिक संप्तिदी लाजसा हैं और न अपने काबोसे अपनी 
कोति को, सम्गान का, पति की ओर पूज्यता की इच्छा है । 

जो कार्य धन प्रामिके लिए किए जाते हैं या क्रीलि या सम्मानह जिए या किसी परके लिए या 
अन्य क्रिसी लांकिक लामके ज़िए किए जाते हैँ उनके भीवर काइ दूसरों ही भावना काम करती है। व 
मजुय्य सठमेंके सच्च बक्रारक किसी भा हालनमें नहीं हा। सकते । सद्म तज्ञह ओर प्रचारक या प्रभावक 
का निःस्त्रामी-पेवभावा और पटोक समव उपायक द्वारा स्त्रपरकस्याण करनवाला दाना चाहिए । 

आवचाय महाराजन “स्वात्मठुप्ट” एक ही विश्वेयाए द्वारा अपन दृदयकी निःस्वाथतता व कत्तेंव्य 
परायगुता तथा दहितेपिताका परिचय दिया हैं । सम्पक्त्यक ये आठों अंग सम्पक्त्वका परिपूण व परचित्र 
बनाते हैं । बिना इन अं्गाह्ा पूण्ठ करिए सम्पस्ट्रप्दि अपने गुशमे अप हे, और अपूर शक्तिबाला 
अपने उद् श्य का ब्राप्रिमें असकल रहता हैं। अतः संसाराषस्छेदक लिए पा्णाग सम्बत्व पालन करना 
चाहिए । ३३। 

प्रश्न :--लोकपधू दत्वचिहं कि विद्यते मे गुरो बद्‌ । 

है गुगे ! मृढतात्रयपरिद्यारः कत्तत्य एव सम्पग्दश्िना इस्येतत्‌ श्रुपत कि तत्मूदतान्यम्‌ १ इत्यन्रोत्तरवस्या- 
चार्य; यललोकमृढता, देवमृढ़ता, गुरुमूढता चेति मूटतात्रयं सम्यक्ल्वदापापादकसस्ति | शिष्यों बदाति यत्‌ कि लोक- 
मूदताया; चिह्न स्तरूपार्मात कृपया बद | 

हू श्रेष्ठ | तीन सूढ़ताका त्याग सम्पम्हष्टिकों करता चाहिए ऐसा सुना जाता हैं। वे मूढ़ताएं कॉन 
हैं? आचाय कइते हैँ [के लोफमूह ता, देवमूढ़ता और भुरुमूढ ता ये तीन मूढ़ताएं सम्यकत्वमें दोषोत्पादक 
हैं। तब शिप्य पँछता है कि है २[रु, ऋपाकर लोहमूढ़ता किसे कहते हैं कराकर बताइए । श्राचार्य उत्तर 


देते हैं :-- 


नैष्ठचिकाचार ्र्ड 


[ सन्त लेलका ) 


मोहा दिमुक्तमनुजो लभते स्वधर्म 
मूर्खो न सत्यपि खुबस्तुनि सौख्यदे हि। 
गक्लावगाहनवशाद्दतीति धर्मो- 
लोकस्थ तस्य भवदा मुवि मढतास्यात्‌ ॥ २४॥ 

मोहादिमुक्तमनुजः स्वधरम लभते किन्तु मूर्ख अनादिकालीनमिथ्यात्वजनितसंस्का रवशाद्विपयविमूद! भ्रम- 
बुद्धिवात्‌ सौख्यदे मुखदायिन्यपि सुवस्तुनि सत्यपि स्वधर्म न लभते | स हि गज्ञावगाहनवशात्‌ गज्जञायां गोदावर्था 
यमुनायां नर्मदायां अन्यत्र वा कचित्‌ समुद्रादिकि अवगाहनवशात्‌ शारीरिकस्नानमात्रादिव घर्मों भवतीति बदति । 
अतएव तस्य अज्ञानिजनस्य भुवि मवदा संसारावधिवर्धिनी लोकश्य मूहता लोकमूहता स्यात्‌ ॥|३४॥ 

अनादिकालीन मिथ्यात्वके उदयसे जीबोंको ऐसे संस्क्रार पड़े हुए हैं जिनके कारण पंचेन्द्रिय 
विपथोंमें त्रिमृढ़ दा रहा है ओर इनके त्यागमें असम होता हुआ सुखदायक सुमार्गमें नहीं चलता और 

आअ्महितको जानता है। सम्यस्ट्रप्टि सन्भारोका अवलम्बन करना हैं, क्योंकि वह विपयमूदतासे दूर 
| जो विमूढ़ है वे धर्मक्ी अभिलापासे गंगादि तीथ्थीमें, प्रयागके संगम, गोदावरी यमुना नर्मद्रा या 

कहीं भी अन्यत्र स्तान करने सात्रसे अपनेको पापमुक्त मान लेते हैं | वे यह विचार नहीं करते कि स्मानसे 
शारीरिक मल दर होगा आत्माके रागठ्ठेपादि दोप दर नहीं हो सकते। लोकिक मान्यताके आधारसे चल्ली 
हुई उक्त लोकमृढताके कारण मोही पुरुष इस सम्यक्‌ नत्त्वकों नहीं जानता है । 

पवित्रता धर्यका अठ्ग है यह निःसन्देह है। शारीरिक पवित्रता स्नानादिसे प्राप्त होती है, पर 
आत्माकी पत्ित्रता स्नानसे नहीं होती | आत्मा अमृर्च द्रव्य है और जल मृत्तिमान पदार्थ है । सूर्तिम।न 
पदार्थमे अमूर्च द्रव्य पवित्र या अपवित्र नहीं होता। गल्ञादि स्नानमें धर्म माननेवाले रूजनोंको 
आत्माकी पवित्रताके लिए श्रीकृष्ण जीकी गीगाफा उपदेश ग्रहण करना चाहिए। अजुनको सम्बोधित 
करते हुए श्रीकृष्णज्ीने कहा है-- 

आत्मा मंदी संयमतोयपृर्णा सत्यावहा शीलतटा दयोभिः । 
तत्रावगाहं कुरु पाण्डपुत्र | न'ः बारिशा शुद्धव॒तति चानतरात्मा ॥ 

अथ्थान हे पाण्डके पुत्र धीरवीर अजुन | अपनी आत्मा ही नदी हे, उसमें संयम रूप' पत्रित्र 
जल भरा है, जिसमें सदा! 'सत्य” ही बहता रहता है। शीज्ञर उसका तट है, उसमें दयाकी उर्मियाँ 
अथात लहरें सदा लहराया करती हैं । ऐसी पवित्र आत्मा रूपी नदीमें तू श्रवेशकर, अथात्‌ आत्माके 
अपने उक्त पवित्र रूपमें रमगा कर इससे तेरी अन्तरात्मा पद्ित्र वनंगी। पानी क द्वारा चाह वह गड्जा 
का हो या अन्यत्र किसी थी महातीर्थंसे लाया गश हो उससे अन्तरात्मा पबित्र नहीं हा। सकती । 


श्रीकृष्णजीने लोवमूढ़ताका कितना स्पष्ट निषेध करके आत्माकी पश्रित्रताका मुन्दरतम श्रेष्ठ मार्ग 
प्रकट किया है। यह प्रत्येक व्यक्तिके लिए विचारणीय हैं । जो मनुप्य मोह या अज्ञान जन्य स्थितिसे 
अपनेको दूर रब सकता है वही स्वधर्स ( आत्मथर्म ) को प्राप्त कर सकता हैं, अन्य नहीं ।३४। 

प्रश्न:--किः देवमढताचिजं बद में सिद्धये गुरो | 

हे गुरो | देवमूढ़ ता किसे कहते हैं ? मेरी इष्ट सिद्धिके लिए कृपा कर कहें । 


घ्च८ भ्रावकथमंप्रदीपष 


देवमृदताका स्वरूप 


[ वसनन्‍्ततिलका ] 
सत्याथ्थंघधमेरहितो धनपुश्नहेतो 

मंखः कुदेवकुगुरोः शरणं प्रयाति । 
स्थान्मूढसा भुवि यतो भ्रमरस्य देतु 

दुःखप्रदा सपवि तम्य कुदेवताया: ॥ २५॥ 


जिसने धर्मका सच्चा स्वरूप नहीं समझा वह मनुष्य संसार परिश्रमणके लिए कारणभूत 
दुग्बप्रदायिनी देवमूढ़ता का त्याग नहीं कर सकता | वह लोकिक लाभके लिए अथांत्‌ धनको प्राप्ति 
अथवा पुत्र लाभ आदिको इष्ट जानकर उनके निमित्त कुदेव और कुगुरुकी शरण पकड़ता है । 


भावार्थ:-मनुप्य सदासे आदशका पूजक रहा है। यही कारण है कि जितने मत मतान्तर 
संसारमे प्रचलित हें, रहे हैं या होंगे वे सब उस मतप्रवत्तेकके आदेशानुसार अपने आदशेको इश्वर 
जिनेन्द्र, यीशु, परमात्मा और खुदा आदि नामोंसे पूजते आ रहे हैं और पूजते रहेंगे। जिनमत-प्रवत्तेकोंने 
किसी सर्वशक्तिमान्‌ इश्वर या मुक्तात्मा या आदशेकी सत्ता मनानेसे इंकार कर दिया है। उनके अनुयायी 
यदि इह्बर नहीं मानते तो कमसे कम उस मत प्रवत्तक को ही अपना आदश मानकर पूजते आ रहे हैं । 


कुल परम्परा द्वारा प्रचलित मान्यताके अनुसार चाहे जिसे 'देव” मानकर पूजना विज्ञता नहीं है । 
यह एक प्रकार का मोह है । मोह युक्त पुरुष ही व्याकरण ( शब्द शास्त्र ) के अनुसार “'मूढ़” शब्द द्वारा 
व्यवह्नत होता है । देव की मान्यताके संबंधमें जो मोहपना है वह “देवमूढ़ता” है। सद्धमंका खोजी 
ऐसी मृढ़ताका परित्याग करता है । 


वह अपना आदश “देव? उसे मानता है जिसमें देवपनेके गुण हों । जो संसारके दुःखमय कंटका- 
की मार्गकों पार कर चुका हो ओर दसरोंकोा भी अपने परीक्षित मार्गको बता सके। जिसमें न किसी 
का पक्षपात हो ओर न किसी के प्रति ह्प हो, किन्तु स्रामान्य तथा प्राशिमात्रका हितेपी हा । स्वयं सब 
प्रकारके दोपोंसे रहित हो | प्रत्येक बातका पूर्ण ज्ञाता और अनुभवी हो । उपयुक्त गुण विशिष्ट आत्मा 
ही 'दिव' इश्बर' आप्त' परमात्म? आदि शब्दोंसे कहे जाने योग्य है। ऐसे श्रेष्ठ आदशकी पूजा-उपासना 
ध्यान ही देवोपासना हैँ । इसके विरुद्ध जिसका स्वरूप हो, जिसमें उक्त गुण न पाए जाये, वह हमारा 
आदर नहीं हो सकता वह हमें उन्नत मार्ग नहीं बता सकता; क्‍योंकि बह स्वयं अनुन्नत है | अतः 
देव” नहीं हे फिर भी उसे देव मानकर उप|सना करना “दिवमूढ़ता”? हे । जेन तीथंकरोंका यह उपदेश है 
कि वहीं व्यक्ति मान्य हे जिसमें मान्यताके योग्य गुण हों। ऐसे व्यक्तिकी उपासनासे व्यक्ति ऊँचा 
उठेगा। स्वयं योग्य और मान्य बन जायगा। वह सच्चा स्वपरोपकार कर सकता है। जो व्यक्ति 
गुगावान तो नहीं है किन्तु उसे या तो श्रमवश गुणवांन मान लिया गया है, या उसके अवगुणों में ही 
हमने गुशपने की मान्यता कर ली हे, उस ब्यक्तिकी मान्यतासे हम उन्नत नहीं हो सकते | हमारा उक्त 
भ्रम ही मृढ़ता है जो देव विषयक होनेसे 'देव मूढ़ता' कही गई हे ।३५॥ 


प्रश्नः- कि गुरुमूढ़ताचिहम्‌ वर्तते मे गुरो बद । 


वैश्चिकाचार ४६ 


हे गुरुदेव ! गुरुमूढ़ता क्या है उसका क्या लक्षण है क्रपाकर मुझे बतावें। ऐसा श्रश्न द्ोने पर 
गुरुदेव गुरुमूढ़ ताका स्वरूप बताते हैं- 
( चसन्ततिलका ) 
स्वात्मच्यु तस्य भरुचि कुषंत एवं पापम्‌ | 
सेधाउसतः क्रियत एवं चनादिद्वेतोः ॥ 
स्यात्तस्थ दुःखजनिका गुरुमृढताउपि | 
शात्वेति सत्यरसिकेः परिवर्जनीया ॥ ३६॥ 
स्वात्मच्यतस्थेत्यादि :-- भुवि अ्रस्मिन्ननादिनिधने संसारें स्वात्मच्युतस्थ स्वात्मबोधविमुखस्य पापमेव 
क॒र्षत; केवल हिंसादिकर्मप्रयोजक॑ पश्चाग्नितपः प्रभतिबालतपों विद्धानस्य असतः कुगुगेः घनादिद्ेतोः धनादिलौ 
किकफार्यसिद्धयमिलाघबशात्‌ येन सेवा परिचर्या एवं क्रियते तस्य प्राणिन: दुःखजनिका जन्मजरामरण प्रभतिदुः 
खोत्पादिका गुरुमूढ़ता स्यादू इति शात्वा तच्वरसिक्रे: तस्वविद्धि: षरिष्र्जनीया परिदर्तव्या ॥३६॥ 


इस अनादिनिधन संसारमें आत्मज्ञान रहित ओर इन्द्रिय विषय लम्पट अनेक पापात्मा 'गुरु' नाम 
रखाकर लोगोंको ठगते हैं। उनमें गुरुपना तो नाम निशान को भी नहीं है। जो व्यक्ति इन्द्रिय विषयों 
के दास नहीं हैं, हिंसादि पद्च महापापोंसे दूर रहते हैं, निरभिमानी सरल प्रकृति व क्षमाशील हैं वे ही 
सदगुरु' हैं ऐसा स्वामी समन्तभद्राचायने श्रावकाचारमें वर्शित किया है | कुगुरु त्रन इष्ट वियोग और अनिष्ट 
संयोगादि तथा पीड़ा और रोगादिसे व्याकुल प्राणियोंको देखकर कहा करते हैं कि हम तुम्हारा दुःख दूर 
कर देंगे, हमें अनक प्रकारकी सिद्धि है। इत्यादि मिश्याप्रलापसे जगतके भोले प्राशियोंकोी ठगते हैं । 
वे सरल संसारी जन संसारके दुखसे आतुर हो अपने दुखको दूर करनेके लिए उन मूदोंकी सेवा करते हैं । 
उनकी यह क्रिया गुरुसेवा नहीं 'भुरुमूढता? हे । इस प्रकार गुरुमूढ़ताके स्वरूपकों जानकर तत्त्वरसिक 
जीवबोंको उसका त्याग करना चाहिए । 


भावाथ :-गुरुके स्वरूप को न जानकर यद्वा तट्ठा ददर भरनेवाले ठगोंकों गुरू मानकर पूजना 
गुरुमूढ़ता हैँ । सदूगुरुका काय यह हैं कि वह आगमका पाठी होकर सवज्ञाज्ञा प्रमाण हितका उपदेश 
जनताको देवे । साधु या गुरु एक बहुत उपयोगी व्यक्ति संसारमें है । य जनतासे भोजनमात्र लेते हैं और 
इस लोक ओर परलोकमें सुख्बदायक मार्गका प्रदशन जनताके लिए करते हैं। जो अपना व पराया उपकार 
साधन करें वे ही सच्चे साधु हें । इसी तरह जो महान गुणोंक द्वारा गुरुतर ( वजनदार ) बन चुके हों वे 
ही सद्गुरु हैं अन्य नहीं। ऐसे सदूगुरुको छाइकर अन्य पाखण्डी तपस्वियोंकी सेवा भक्ति ही गुरुमूढ़ ता 
कहलाती हे ।३६। 
( अनुष्ठुप्‌ 
इत्याध्मदुःखद्‌ निन्य स्वाज्ञानद्शक मया। 
तजिमृढतास्थरूपं को प्रोक्त तद्गोघद्वेतवे ॥ ३७॥ 


हत्यात्मदुःखद्मित्यादि :--इत्यनेन प्रकारेण आत्मदुःखदं आत्महितपिरुद्धलात्‌ दुखग्रदायकक॑ अ्रतएव 
निध॑ निन्‍्दनीय तथा स्वाशनदशक स्वमूढभावप्रदर्शंक जिमूट्तास्वरूपं मया भीकुन्थुसागरस्वामिना तदुबोधद्वेतवे मूदा- 
नाम्‌ सदुवोधहेतोः प्रोक्तम ।।३७॥ 


हि 


पृ० शआ्रावकधमंप्रदीप 


उक्त प्रकारसे तीन मूढताका स्वरूप प्रतिपादन किया। ये तीनों मूढताएँ यथार्थमें आत्महितके 
विरुद्ध होनेके कारण दुखदायक हैं अतणएव निन्‍्दनीय तथा मूढ़ता भावकी प्रदशेक हैं, सज्जनोंके प्रतिबोधके 
लिए इन तीन मूढताओंका स्वरूप श्री कुन्धुसागर स्वामीने प्रतिपादित किया है ।३७ 


इति मूढतात्रयदोपनिवारणोपदेशः । 


प्रश्न ः--पडायतनचि हर कि विद्यते | मे गुरो बद ! 
छह आयतनका क्या स्वरूप है ह गुरु कर पाकर कहिए-- 
( अनुष्टुप्‌ ) 
कुदेवस्य तथा तस्य भक्तस्थ धन्द्नादिकम । 
न काय स्तत्त्वतो भक्ति: सेवा वा सुश्रपादिकम्‌॥ ३८॥ 


सत्यार्थवस्तुनो खाभो यतः स्थात्‌ स्वैररोधनम्‌। 
सुदेवस्य सदा तस्य भक्तस्य वन्दनादिकम्‌॥ ३६ ॥ 
कुदेधस्येत्यादि :-- कुदेवस्थ देवलक्षणरहितो देववदवरभासमानों देंवाभास एवं कुदेंवः तस्य तथा तस्थर 
भक्तस्य कुदेवानुयायिनः भक्ति: सेवा सुभ्रकादिक वा वन्‍्दनादिकं वा न कार्यम्‌ | तत्करणे हि अनायतनदोप स्यात्‌ । 
सुदेवस्य अजानरागादिदोपरहितो<शेपशस्त था हितोपदेशक एवं पुरुष आतरः स एव सुदेव: तरय तथा तस्य भक्तस्य 
सुदेवानुयायिन: घन्द्रनादिक कार्यम्‌ । यतः सत्याथवस्तुनः जीवादितत्वस्थ लाभ; सम्यम्जानं स्वेरगेघन॑ च रहित- 
विरोधिप्रवृत्तिपरित्यागश्व स्यात्‌ । ३८।३६। 
जो तत्त्वार्थंका परिपुर्णों ज्ञाता न हावे, अज्ञानादि दोपसे मुक्त नहा और परहित कामनासे रहित 
हो वही कुदेव नामसे प्रख्यात है । उसकी तथा उसके सेवकादिकक्री पृज्ा भक्ति बन्दनादि कभी न 
करनी चाहिए। "देव, रश्वर, आप्त और परमात्मा! आदि अनेक नामों द्वारा लोग किसी एक ऐसे आददीकों 
मानते हैं जिसे वे संसारमें सर्थान्क्ट्ट सममते हों | विच|र यह करना चाहिए कि हम उसे सर्बरत्कृष्ट क्‍यों 
मानें ? इसका उत्तर सीधा है कि वह हम सत्रसे अधिक गुणवान , निर्दोष, ज्ञानवान व समर्थ है ओर हमारा 
उससे हित होगा इसीलिए हम उसे मानते हैं. पूजते हैं ओर स्तुति आदि करते हैं। यदि उस व्यक्तिमें ये 
आदी गुण न हों त्ता बह किसलिए वन्दनीय माना जाय 0 इसी बातको दूमरे शब्दोंमं ग्रंथकार आचाये 
लिखते हैं कि उक्त प्रकारके गुणा से रहित यदि कोई देवस्थानीय है तो वह कुदेव है और:उसकी या उसके 
मानने वालोंकी सेवा सुश्रपा आदि दोपकारक है । 


यद्यपि जनधर्म प्राणिमान्रमें प्रेमका उपदेश देता है तथापि पदबीरूढ व्यक्ति यदि उस पदके योग्य 
न हो ओर उसे उस पद्‌ पर प्रतिष्ठित किया जाय तो यह बुड़िमें भ्रमोत्पादक होनसे मिथ्यात्व कहा गया हे । 
जिस सत्याथे बस्तुका स्वरूप परिज्ञान सुदेवके द्वारा हो सकता हैं वह कुदेवादिसे नहीं, इसलिए कुदेवको 
छोड़ सुदेवका तथा उसकी मान्यता करनेवाले भक्तजनोंका आदर करना समुचित है कुदेवका नहीं । 
इसतरह कुदेव ओर कुदेव पूजक इन दोनोंका आदरादि करना अनायतन सेवा है, इस अंकार इन दोनों 
अनायतनोंका स्वरूप कहा ।३८।३े६। 


नैप्ठिकाचार है 


कुशास्र और उसके पाठक 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


अन्यांगमस्य खलु तस्य कुपाठकस्य 
होकान्तपक्षकलितस्य भवप्रद्स्थ । 


सड्जं विहाय जिनशासत्रसप।टकस्य 
कार्यो निजात्मखुखदस्य सदैव सह्लः ॥ ४० ॥ 

अन्यागमस्पेत्यादि :- एकान्तपत्तकलितस्य तत्तं॑ नित्यमेव अनित्यमेवेति. एकान्तपक्षसमर्थकस्य 
अतएव भवप्रदस्य संसारवर्धकस्य अन्यागमस्य न्‍्यायागमविरुद्धतत्वोपदेंशकस्य अन्ये: कुवादिमिः प्रणीतागमस्य तथा 
तस्य कृपाठकस्य सज्े विदहाय परित्यज्य जिनशास्त्रसुपाठकस्य रच्छास्रस्थ तथा तत्याठकस्य सज्जः सदा एव कार्य; 
यत. निजात्मसुखं समुत्यतद्यते | अनेकान्त[त्मक॑ खलु वस्तुनों रूप॑ प्रत्यक्षत, प्रतीत तथापि सदसद्गरपेण नित्यानित्यरूपेण वा 
एकान्तपत्षग्रहणं भत्रदु ःखप्रदमस्ति | अ्रतोष्सच्छाख्॒स्य तत्याठकस्य च सज्ज विहाय सर्वज्वीतरागोपदिष्टरय आगमस्य 
तत्याठकस्य वा बन्दनादक कत्तव्यम्‌ |४०। ५ 

इस सांसारिक जीवनमें सदुपदेश ही आधारमूत या शरणभूत है । जीवनके सुधारके 
लिए या उसे समुन्नत बनानेक्रे लिए उपदेश प्रभावपूणं कार्य करत हैं, यदि वे उपदेश यथार्थ हों । 
डउयदेशकी यथार्थता वक्ताकी प्रामाशिकतासे संबंधित हे। यदि वक्ता श्रे्ठ गुणवान्‌ है तो उसका 
उपदेश भी उपयागी होगा ओर यदि वक्ता श्रेष्ठ गुणवान्‌ नहीं है, स्वयं दोपी है, आत्मबल हीन है, तो 
उसका उपदेश जीवनकों समुन्नत न बना सक्ेगा। ऐसे उपदेशको ही 'कशास्ष' या “कुआगम” कहा है । 
इन कशाश्ोंमें जो बस्तुतत्त्व वर्णित है बह एकान्तपक्षसे दूपित हैं। अतः वे अतत्त्वप्ररूपक हें। बस्तुका 
स्वरूप अनेकान्त हें और जैसा वस्तुका स्त्ररूप है बसा ही प्रतिपादन करनेवाला आगम समीचीन शास्त्र हे 
सनश्ञास्त्रकरा उपदेश कल्याणकारक है । असत्‌ तत्त्वक्रे प्ररूपक अ्ंथ असव शास्त्र दें । बस्तुका यथार्थ 
ज्ञान होनेसे सुख या सुखके मार्गकी प्राप्ति होती है ओर मिथ्या या भिपरीत ज्ञानसे जीव मार्ग भ्रष्ट होकर 
दुख या दुखके मार्गका प्राप्त हो जाता है अतएव एकान्तपक्ष ग्रसित मिथ्या शास्त्र और उसके पाठकोंसे 
दूर रहकर आत्माक्रे शाश्वतिकौसुखकी प्राप्तिके लिए जैन शास्त्रोंका पठन तथा उसके सुपाठकोंकी संगति 
बन्दनादिक ही करनी चाहिए । ४० | 


कुगुरु ओर उसके वन्दक 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


शिष्यस्य कुमुरोश्च कुमार्गनेतुः 
सेवा स्तुतिश्य खुजनैन कदापि कार्या। 
स्वानन्द्सोर्यलनकस्य सदा खुसेवा 
शिष्यस्य चास्य खुग़ुरोः खुखदा द्वि कार्या ॥४१॥ 
शिष्यस्पेत्यादिः-कुमार्गनेत॒: संसारहेत॒ुमिथ्यादर्शनादिमार्गों पदेष्ठ : कुगुरो: तस्य शिष्यस्य चसुजनैः सेवा स्तुतिश्व कदापि 
न कार्या । किस स्वानंद्सो झ्प्रजनकत्य सुगु येः प्रध्य शिश्यस्य च सुखदा सुसेवा सदा कार्या | तात्परयमेत्त्‌-स्वयं विषयाणा- 


परे श्रावकधमंप्रदीप 


मभिलाषी लोभादिकपायवशित्वेनानेकारम्मसंरंभभारेणाकुल; कामक्रोधादिमिविजितश्र पुरुषः स्वयं धममार्गपराड्मुखः 
सन्‌ श्रन्यानपि स्वच्छुन्दानुवर्तिनश्शिष्यान्‌ नानादुः:खसमीकीर्ण संसारकानने परिश्रमन्परिश्रामयति अतः स्वह्वित- 
मन्विच्छुद्मिर्न कदापि तेषां कुगुरूणां तब्छिष्यानां च सेत्रा स्तुतिः प्रशंसादिक वा कार्यम्‌। स्वात्मसुखामिलापिरणस्संसार- 
मार्गपरा ड्मुखास्सन्ति सुगुरुवः, येपामस्तंगतो विपयामिलाष: , णहत्यागिनस्ते वसनन्‍्ति भीमकानने स्वात्मचिन्तनाय, 
निःपरिग्रहा: नभशरीरा; निर्मानिनः क्रोधकामादिभिस्तु दूरत एच परिहताः शीलेशाः पाणिपुटाहारिणः परम- 
दयालवः परोपकारकरणव्यापाराः: । तेपाम्‌ सुगुरूणां तब्छिप्याणां तत्सेवकानां तु सेवा-स्तुतिः प्रशंसादिकम्‌ 
बन्दनादिकशञ्च सदैव स्वहितिपिमिःकार्यम्‌ । एवच्व करणे स्वात्मोत्त्यं परमनिर्वाणसुर् परिप्राप्नुवन्ति भक्ता: | ४१ । 


पांचों इर्द्रियोंकी अभिलापाओंके दास, आत्मबलहीन, लोभादिकपायके बशीभूत अनेक आरम्भ 
ओर परिग्रहके भारसे दब हुए, कामक्रोघादि दुगु णोंके द्वारा पराजित अपनको गुरू माननेवाले अनेक 
पापी स्वयं संसारके दुग्बोंकों भोगते हैं और अपने अनुयायी शिप्योंको भी संसार चक्रमें परिभ्रमण 
कराते हैं अतरण्व ऐसे कुगुरुओंकी ओर उनके भक्तजनोंकी सेवा स्वुति प्रशंसा या वन्दनादिक कदापि नहीं 
करनी चाहिए। किन्तु स्वात्मसुखके अभिलापी संसारफे दुख:मय मार्गसे बिमुख् जो सुगुरु हैं जिनकी 
विपयामिलापा नष्ट हा चुकी है, जो यूदत्यागकर स्व्रात्मचिस्तन सात्रऊ़े लिए भयंकर वनोमें नित्रास करते 
हैं,जो स्वयं ही परिग्रदसे दूर, नम्नशरीरमात्रते भी मोह न रखनेवाले, मानसे रहित, कामकऋ्राधादि दुगु ग्योंसि 
परित्वक्त, शीलके भण्डार, ग्रहस्थके द्वारा भक्तिपृ्वक दिए हुए रूख-सूख अन्नकोी अपने हम्तपुटमें 
रखकर ही खड़े खड़ एकवार निर्देप आहार ग्रहण करनेवाले, परमदयालु, परोपक्रार करना ही जिनके 
जीवनका एक मात्र व्यापार है ऐसे परम वीतरागी महापुरुष 'सुगुरु! हैं । जा व्यक्ति संसारके दुःखोंसे 
भयभीत हैं, अनादिकालकी परम्परा द्वारा प्राप्त जन्म, मृत्यु,जराओर रोगआदि अनित्राय तथा 
विपयाभिलापा, इपा, द्वप, दम्म, कलह ओर बैर आदि स्वकृत महान दुखांसे त्रस्त हेँ और इनका 
करना चाहते हैं उनका कर्तव्य हे कि कुगुरु आर उसके भक्तोंका जा कि इन दुश्वोम॑ पगे है ओर 
इन दुखोंके मांगमें ही चल रहे हैं संग त्यागकर सुगुरुऔर उनके भक्त शिष्यादिकोंकी संगति 
करें। 'सुगुरु? परमदयातलु हैं, प्राणिमात्र पर उनकी अनुपम दया है, वे अपनी सहज वृत्तिसे 
प्राशियोंके कल्याणकी कामना करते हैं, वे उस कामनाके वदलेमें तुमुसे या किसीसे कुछ भी नहीं 
चाहते । न वे धन चाहते हैं न सेवा, न मान, न कीर्ति और न ५शंसा । इस परोपकारबृत्तिपर कोई ऋतन्न यदि 
उन्हें गाली दे, मारे या वध-बन्धनादि उपसर्ग भी करे तो भी वे अपने चित्त उद्विम्न नहीं होते, उस 
कृतन्न पर क्रोधित नहीं होते,उसे शाप नहीं देते,उसे|सदबुद्धि आये ऐसी ही अपिलापा रखते हैं । ऐसे परम 
सुगुरुकी तथा उन जेसे ही उनके भक्तोंकी सेवा-स्तुति प्रेशंसादि तथा अनुकरण सदा करनी चादिए, जिससे 
स्वात्मकल्याण हो । ४१ । 


इति पढनायतनस्व॒रूपम । 
सम्यक्तके २४ दोषोंमें मददोषका निरूपण । 
प्रश्न :--भो ) ज्ञान प्राप्य कि कारय बद मे सिद्धये गुरो। 
हे गुरो | ज्ञान प्राप्त करके स्वात्मसिद्धिके लिए और क्या कर्तव्य है ? कद्िए-- 


नेष्ठिकाचार प३ 


( वसन्ततिलका ) 
विज्ञानदानत इतीह भवेद्धिविक-- 
स्तद्बोधतो निजपदे स्थितिरेव ते स्थात्‌ । 
झानादिदानमाप तत्र सदव कार्य 
कार्यो मदो भयकरो भवदों न बुदध्या ॥ ४२॥ 
विज्ञानदानत इत्यादिः-- सुगमम्‌ | भावस्त्वयम्‌-शान॑ तु स्वात्मधनम्‌। तल्लक्षणो जीवः | जीवमात्र केवल- 
शानशक्तिविंधते । शानावरणादिकर्मपयभूतत्वादेव मन्दशानिनो दृश्यन्ते जीवाः, स्वस्वशानावरणक्षयोपशमभ्रिजु मित- 
जानमात्राराधकास्सन्ति ते । स्वात्मावबोधकृतां विवेक्िनां न कदापि शानादीनामहक्लाये भत्रति। विज्ञानदानतस्तु तेपां 
विवेक एब्रोपजायते, विवेकतस्तु तेषां स्वात्मपदे एव स्थितिर्भवति नठु मदादिपु दुर्गुणेपु | मदादयस्तु स्वात्मत्रकागस्सन्ति 
* ग्राणिमात्रे यदापूर्णशनशरक्ति वि्यत | इति जिनागमते निश्चिन्चन्तम्तु सम्यग्ह्टयः कथ्थ मदयुक्ता: स्यु; | हीनाघिक- 
गुणेप्वेब मात्सर्यमदादीनां संभावना भवति न तु समगुणेपु प्राणिपु तत्संभावना जायते । जिनागमश्रद्धवा विरहिता 
मिथ्याइष्टयः हीनाधिकज्ञान प्राप्लुवन्तः मर्द कुर्वन्ति | विशिष्टशञानिनां सदा शानदानं कार्यम्‌ | दानतस्तु शानस्थ दद्धिरेव 
भवत्रति न कदापि हानि: स्यात्‌ । दानाभावे ठविद्या लुग्यते, तस्माद्‌ विद्यादान स्वोपड्गर एव ने परोपकार: । 
मत्तानां तु ज्ञानादिंगुणः सदोपो भवति | सदोष्स्तु संध्षरे परिश्रामयाति, दुःखश्बोत्पादर्यात इति बुद्ध्वा भवदो 
भवकगे मदः न कदाचिदपि कार्य: । ४२ । 


ज्ञान आत्माका लक्षण है। प्रत्येक जीवमें केवलज्ञान शक्ति है। संसार दशामें वह ज्ञान ज्ञाना- 
बरणादि कर्म द्वारा लुप्त सा हो रहा हैं अतः जिन जीबोंको कर्मका जितना ज्ञयोपशम प्राप्त है उतना ही 
ज्ञान खुला हुआ हैं। व-मंका नाश करनपर पूर्ण ज्ञान श्रकाशभान द्वो जाता हे। जिनागमके श्रद्धानवाले 
सम्यग्टट्टि जीबोंको उक्त प्रकारका पूर्ण निश्चय रहता है, इसलिए स्त्रात्मबोध प्राप्त उन विधेकी पुरुषोंका 
छ्वानादि जन्य अहंकार नहीं उत्पन्न होता। उनकी बुद्धि दूसतेंको ज्ञान दान देनेकी ओर ही प्रेरणा करती 
है। ज्ञान दानसे विवेक उत्न्‍्त होता है और विवेकसे वे स्वात्मपदमें ही रमण करते हैं। मदादि या 
मास्स्यादि दुगु णोंमें उनकी भबृत्ति नहीं जाती है । 

यदि ज्ञानादिमें हीनाधिकता हो तो मदादि उत्पन्न हों जब सम्यग्हष्टि जीवमात्रके एरिप्रग 
रूपी घन है | ज्ञान जीवकी सम्पत्ति ह ऐसा हृह निरिचय रम्ता है तो इर्पा सात्सय और मद उत्पन्न 
हीनका अवसर ही कहां हैँ ? यदि इतने पर भी जिनका मद उत्पन्न दाता हैं ता समझना चाहिए कि 
उनको सम्यग्दशन नहीं हे,जिनादित तत्त्व पर श्रद्धा नहीं है। सभी जीव अपनेको ज्ञानी और अन्यकों 
अज्ञानी मानकर ज्ञानका गये करते हैं । क्‍योंकि कमके क्षयोपशमक्े अनुसार सांसारिक अवस्थामें 
ज्ञान गुणकी व्यक्तिकी हीनाधिकता पाई जाती है अतः अविबेकी मिथ्यादृष्टि मद करता है, विवेकी 
सम्यग्टट्टी नहीं करता । 


विवेकी सोचता है कि ज्ञान दानसे ज्ञानकी वृद्धि होती है। कदापि हानि नहीं हाती। दानके 
. अभावमें विद्या लुप्त हो जाती है, इसलिए विद्या देना परोपकार नहीं, स्वोपकार है। स्थ्रोपकार करते 
हुए यदि परोपकार हो जाय तो इसमें अहंकारके लिए स्थान ही कहाँ है । फिर मी मिथ्याहष्टि व्यर्थ 
ही अहंकार करते हैं। अहंकार ज्ञानादि गुणोंका दूपण है। दृषण संसार परिभ्रमणका कारण है । 
संसार-परिभ्रमण जन्म जरा रोगाक़रान्त दोनेसे दुःखरूप हैं इसलिए भयंकर संसार दुःखबद्धंक ज्ञानका मद 
कृदापि नहीं करना चाहिए |४२। 


५४ श्रायकधमंप्रदीप 


प्रशनः-कि पूजामदचिह्व॑ मे चद्गास्ति शान्तये गुरो ! 
है गुरो |! आठ मदोंमें पूजाका मद क्‍या वस्तु है ? कृपया मेरे प्रश्नका समाधान कीजिए -- 
( वसन्ततिलका ) 


पूजादिदानकरणात्‌ खुगुरोः प्रभोः स्यात्‌ 
पूजा खदा निज़मति विमलाउपि कीत्तिः | 
स्वानन्दशद्धह॒दयश्च॒ छृतीति बुद्ध्चा 
पूजामदं कुभवदं न करोति विज्ञ:॥ ४३॥ 
पूजादिदानकर णादित्यादि :--पूजया तत्र आहागदिचहर्विधदानेन च दातुरेव लोके पूजा भवाति। क 
सर्चन्न तस्प विमला कीर्तिमंवति । निजमतिः त्तस्य मतिरपि सदा विमला निर्दोपा मबति । अतणव एज विभा- 
बयेत्‌ यत्‌ पूज्यानां गुरुपादानां पूजया एवं मम कल्याण स्यात्‌ । सुगुरो। महानुपकारोडस्ति यत्‌ समां कुमार्गात्‌ 
परावृत्य सुमार्गे नियोजबति । सुमार्गचलनादेव स्वानन्दशुद्ध हृदय; स्वानन्दरूप: शुद्धहृदयः कृती च भवामि | 
इति बुद्ध्या स विजश्ञ: क॒मवर्द संसाराण॑वकारणभूतं पृजामदं कदाचिदषि न करोति | ४३ | 
सम्यक वीतरागी, निर्मोद्दी, विपयसंगविरक्त, सच्चे साघुकी सेब्रा-विनय-पूजा तथा उनकी 
आहारादि दानसे सुश्रपा आदिसे लोकमें दाताकी ही प्रतिष्ठा बढ़ती है। उसकी लोकमें कीत्ति होती हैं 
तथा पत्िन्न भावनावाले साधुओंकी सेतरासे उसक्री भावना भी पवित्र होती है | वह विचार करता हैं कि-- 
यदि संसारमें मरी कोर्तिं है प्रतिष्ठा है तो यह कोई अभिमान करनेकी बात नहीं है। सुगुरु सेवा करने- 
वाल दाता धर्मात्माओंकी प्रशंसा स्वत्र होती हे । यह तो सुगुरुका मुझ पर महान उपकार हैं जो 
सु जसे अनादि कालसे भूले हुए पथिकको दुखके गत्तंसे निकालकर कल्याणके सिंद्यासन पर बैठाथा है । 
यदि में सुमार्ग पर चलने लगा तो इसमें घमंड करने योग्य क्या बात है। में कुमार्गगामी था अतः 
निन्‍्दाका पात्र था, अब सुगुरु ऊपासे निन्दाका पान्न नहीं रहा सा यह तो मेरा मद्दान्‌ उपकार हुआ। 
अब मैं व्यथका घमंड कर क्यों नरकादि कुगतिका पात्र बनू । इस तरहके विचारोंसे वह बुद्धिमान 
अपनी प्रतिप्ठाका मद नहीं करता ओर समभाव रहकर अपना कल्याण करता हैं | ४३ । 
प्रश्न:-- उब्यकुलमदस्यास्ति कि चिह्न में गुरो बद । 
अं कुलवानरिम इति कुलमदस्य कि लक्षयमरस्ति इति दे गुरो म कथय । 
हें पूज्य गुरुदेव “कुज्ममद” क्‍या वस्तु है उसऊे क्‍या चिह हैं यह मुझे स्पष्ट वताइए-- 
( अलुष्द॒प्‌ ) 
भवेडुच्चकुले जन्म दानपूजादिपुण्यत: । 
शात्वेति दानपूजादि कार्यमुब्चकुले यतः॥ ४४॥ 
उच्चकुलमद्‌ः त्याज्य: काय नोन्‍्मत्तच्रेष्टितम्‌। 
वन्यः सर्वक्षसन्देशस्तथा स्थाप्यो जनैहदि ॥ ४५ ॥ 
भवेदित्या दि्‌:--दानपूजादिपुण्यतः सत्पात्रेषु दानतः पूज्यानां पूजया च प्राणिनामुच्चकुल जन्म भवति इति 
शात्वा यतः उच्चकुले जन्म अतः दानपूजादि नियमतः कार्यम्‌ । यदि पूर्वजन्मकृतसत्पुण्येन मवतां उच्चकुले जन्म जात॑ चेन्न 
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कुलमदः कर्त्तव्य इति यावत्‌ ॥ नास्त्यत्र कश्चित्‌ एतज्जन्मप्रयासः । पूर्ष पुण्यानुसारेणैत्र उच्चकलेपु जन्म स्थात्‌ अत 
उच्चकुलमदः त्याब्यः। तथापि तत्करण उन्मत्तचेष्टितं स्यात्‌॥ तब्च न कार्यमू। यतः सर्वशसन्देश; भगषतों 
महावीरतीर्थकरस्य सन्देश: धन्चस्तथा स्वह्ददि जने; स्थापनीयश्र | ४४ | ४५। ः 


उत्तम पात्र मुनि आदिको चतुर्विध दान देना तथा उनकी योग्यरीतिसे पूजा,विनय,सेवा और 
सुश्रपा आदि करनेसे पुण्यक्रा उत्पादन होता है ओर इस पुण्योदयसे जीबका उच्चलोक प्रतिष्ठित सदाचारी 
माननीय कुलमें जन्म होता हे । यह कुलीनता पूर्व पुण्यका ही फल है । इस जन्मका कोइ प्रयत्न नहीं 
है । तव उच्च कुलमें जन्म पानेका अभिमान कैसा तो भी यदि कोई मूढ कुलका अभिमान करे तो यह 
उसकी उन्मत्त जेसी चेष्टा हे। पागलोंका प्रलाप है | इससे उसकी प्रतिष्ठा घटती ही हैं। अतः इस 
चेष्टाको परित्याग कर परम पूज्य वन्द्नीय स्वेज्ञ परमात्मा अहंन्त देवका हितकर सन्देश अपने अपने 
हृदयोंमें स्थापित करना चाहिए क्‍योंकि जिनोपदेश ही हमें दुःखके मार्गसे विमुख कर सुखके स्थानमें 
पहुचाएगा | ४४ । ४५ । 

प्रश्न ः- चिह्न॑ जातिमद॒स्यास्ति ब्रृहि मे सिद्धये गुरो ! 

है गुरो | जातिमदस्य कि लक्षणमस्ति इति तन्निराकरणुसिद्धये मे कथय । 


के है दयालो ! जातिमदके निराकरणकी सिद्धिके लिए कृपाकर जातिमदके स्वरूपका प्रतिपादन 
कीजिए -- 
( अजुष्डुप्‌ ) 
देवशाख्त्र गरूणां ये संबां कुबोन्ति भक्तितः। 
लमभनते श्रेष्ठजाति ते सुख कौ मान्यतामपि ॥ 2६ ॥ 
शात्वा जातिमदो नेति कार्यो ममंविदारकः । 
श्रेप्ठजात्यां यतो जन्म स्यात्ते स्वर्मोक्तरा मतिः ॥ ४७ ॥ युग्मम्‌ ॥ 


देवशाखगुरुणामित्यादि :--सुगमम्‌ । तात्पयमेतत्‌-मातृपक्ष॒स्तु जातिः, पितृपक्ञः कुलमिति निर्ण॑बात्‌ 
स्वरमातुलस्प तत्सम्बंधात्‌ तत्कुलस्य श्रेषतायाः घनवत्तायाः विद्वत्तायाः प्रतिष्ठायाः बलवत्तायाः मं न कुर्यात्‌ । 
श्रेष्ठजातिपु तेपां प्राणिनां जन्म स्वत एवं मबति ये भक्तितः सहेवशास्त्रगुरूणां यथोचितां सेवां सबिनयं कुवेन्ति । 
लोके तेषां प्रतिप्रापि संजायते । स्त्रजातेम्च्यताया: मदेन तदहंकारेण लोके<प्रतिष्ठा भवति हीनजातिपु जन्म च 
मवाति | इति ज्ञात्वा अन्येपां मर्मच्छेदकानि जातिमदसूचकानि वचनानि न वक्तव्यानि। यदि एवं स्थात्तईि ते 
जन्मापि श्रेष्ठजात्यां स्थात्‌ तथा स्वगेंपु परम्परया मोक्षे च समुत्पादका बुद्धिस्ते स्यादेव नात्र संशयः । ४३ | ४० ॥ 

माठ्पक्ष यदि विशुद्ध हो तो बह विशुद्ध जातिवाला मनुष्य है ओर यदि माठ्पक्ष अविशुद्ध हे तो 
बह जातिहीन है । मातृपक्षकी उच्चताका उसकी धनवत्ता बलवत्ता प्रतिष्ठा आदिका अभिमान करना ही 
जाति संबंधी मद हे। उच्च जातिवाला होने पर भी मनुष्यका उस उच्चताका अहंकार न करना चाहिए। 
उच्चकुल या उच्चजातिमें जन्म उन महापुरुषोंकों स्वतः प्राप्त होता है जो सद्द व, सद्धम तथा सदुगुरुको 
भक्ति और विनयपूर्वक यथोचित सेवा करते हैं | ऐसे सदाचारी जातिविशुद्ध पुरुपका कर्तव्य है कि चह ऐसे 
ममंधातक वचन किसीसे न कहे जिन वचनोंसे उसका जात्यभिमान प्रकट हो । अभिमानी पुरुष सदा 
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परका पराभव करता है और उससे ही दूसरे पुरुषोंकी मानसिक भयंकर दुख होता हे । इसलिए अभि- 
मानी पुरुष हिंसक हो जाता है । 


अभिमानी पुरुपषका संसारके दूसरे मनुष्य उच्च न मानकर नीचा ही मानते हैं भले ही वह उच्च- 
कुल या जातिका हो अनः उच्चजातिका होकर भी वह लोक व्यवहारमें जनताकी निगाहमें नीचा माना 
जाता है । इससे संक्लेश परिणामोंमें वृद्धि होती है और संक्लेश परिणाम पापबंधनका हेतु हैं तथा पापसे 
कुगति परिभ्रमण करना होता है अतः जो भव्य पुरूष स्वर्ग और परम्परासे मोक्षको भी प्रदान करनेवाली 
धर्मबुद्धिको उत्पन्न करना चाहता है उसे चाहिए कि भूल कर भी जाति संबंधी अहंकार न करे। ओर न 
दूमरोंको पराभूत करनेका प्रयत्न करे । दीन जातिके मनुप्योंके साथ भी सदज्यबहार रखे। उन्हें हीन 
समभरूर उनका अनादर न करे। उनके सुधारके लिए केबल सदाचारका उपदेश करे। ऐसा करनेवाले 
व्यक्तियोंका ही श्रेप्ठ जातिमें जन्म होता है। मद करनेवालेका जन्म तो नीच जातिमें ही होता हे।४६।४७। 


प्रश्न :८चिह्न॑ बलमदस्यास्ति ब्रहि मे शान्तये गुरो । 
है गुगे ! बलमदस्य कानि चिन्हानि इति मे शान्तिलाभाय कथय । 


हे श्रेष्ठ | बलका मद बैसा होता है उसका क्‍या फल है,मुझे शान्तिलाभार्थ उसका स्वरूप प्रतिपादन 
कीजिए-- 


( वसन्‍्ततिलका ) 


दीनात्मरक्तणत एवं सुपुण्यतो5पि, 
स्वर्मोच्तसलाधकतमं लभते बल ना। 
शात्वेति दीनजनरक्षरमेव. कार्य 
दुःखप्रदो बलमदो न कदापि क्रार्यः ॥ ४८ ॥ 
दीनात्मेत्यादि:-लोके बलबतामुपयोगिता दीनातिरक्षणें एबं मन्यते जनें)। तदुत्तमकार्यकरणादेव सुपुण्यतः 
समुत्तन्नपुण्यतः ना पुरुष: स्थर्गमोन्षसाधकं बल॑ लभते । इनि शात्वा दीनजनरक्ण दीनाश्च ते जनाश्च तेपां रक्ष॒णं 
विपत्तिदूरीकरणं रुग्णावस्थायां शारीरिकसेवाकरणं अन्येत्रलवर्धिःपीडिते सति तत्साहाप्यकरणमभेव कार्यम्‌ । अं 
बलवागस्मि को नाम मत्तमत्ते स्थानु समर्थोम्ति ? अन्‍न्येस्तु निरलैम॑त्संत्रेंव करणीया श्रन्यथा तेपां विनाश एब 
समुपस्थितो मविष्यति इति बलमदेन अ्रन्यतिरस्करणं न्यायातिक्रमण तेपामघिकारहापनं दुःखप्रदमस्ति इति शात्वा 
कदापि बलमदो न कार्य: | ४८ | 
बलवान पुरुषोके बलकी उपयोगिता दीन, निररेल्ष और त्रस्त लोगोंके रक्षणमें ही संसारमें मानी 
जाती है । इस परमोत्तम कार्येके द्वारा उत्पन्न श्रेष्ठ पुण्यके द्वारा ही उत्तम गतिके साधन प्राप्त होते हैं. और 
परम्परासे मोक्षकी ग्राप्ति होती हैं | इसलिए प्रत्येक व्यक्तिका यह सामान्य कत्तेव्य है कि अपनी शक्तिका 
उपयोग सदा उन ग्राणियोंके रक्षणमें करे जिनका जीवन ही एक मात्र धन हे। उनकी विपत्तियोंको 
दूर करना, रुग्णावस्थामें उनकी शारीरिक सेवा करना, दुसरे बलबानोंके द्वारा सताए जानेबाले निर्बलोंकी 
सहायता करना इत्यादि अनेक सदुपायोंसे उनकी रक्षा करनी चाहिए | 


में बलवान्‌ हूँ, मरे सामने कौन ठहर सकता है, निर्बेलोंकों मेरी सेवा करनी द्ोगी, नहीं तो वे 
तकलीफमें डाल दिए जाँयगे। उनका घिनाश कर दूँगा। इत्यादि कुमाबोंके द्वारा अपनी शक्तिका 
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अनुचित अहंकारकर दूसरोंका तिरस्कार करना, न्याय मार्गका उललंघनकर उनके अधिकार छीनना, 
उनपर अपनी सत्ता जमाना अपना प्रभुत्व स्थापन करना यह सब ““बलमद” है। बलमदवाला पुरुष 
अन्यायके मार्ग पर जाता है. हिंसा करता है, पराय' धन हड़प जाता है, मिथ्या सापण द्वारा स्वाथसिद्धिके 
लिए दूसरों पर कूठा दोपारोपण करता हे, पराई वहू बेटियोंपर खोटी निगाह करता है और अपने घमंदसें 
चूर होकर तरह तरहके अन्याय करते हुए भी नहीं ढरता | हे 
उसकी ये सब बातें उसे पासमार्थिक हानि तो पहुँचाती ही हैं पर लौकिक द्वानि भी पहुँचाती हैं । 
बह लोकमें निंद्य होता है, पापी गिना जाता है, आततायी और अत्यांचारी माना जाता है, सभी लोग 
उसके पराभवकी कांक्षा करते हैं और उसके पराभूत होने पर आनंद मानते हैं अतः प्रत्येक व्यक्तिको 
चाहिए कि अनिष्टकारक महान दुखदायी इस “शक्तिमद”वो कभी पास न आने दे। “शक्ति! की प्राप्तिको 
दीनोंके उद्भारमें व ब्रत संयमके पालनमें लगावे जिससे कि उसका इस लोक और परलोकमें कल्याण हो ।४८५। 
प्रश्न: - चिहृमस्द्धिमद्स्यास्ति ब्रदि मे सिद्धये गुरो । 
धनमदस्य यचिन्हरमस्ति तत्‌ में कार्यसिद्ध्यर्थ दे गुगो ! कथय । 
धनका मद क्या है यह हे गुरा मेरे कार्यकी सिद्धिके लिए क्रपया कहें -- 
( वसनन्‍्ततिलका ) 
ऋषि्धि: सुविस्मयकरी त्ृतदानधम',ज 
शञात्वेति शान्तिसुखदा भवतीह भव्य । 
ऋदधेविंदाय कुमदं॑ ब्रतदानधर्म 
भकत्या सदा कुरे यतश्र तवेष्टसिद्धिः ॥ ४६ ॥ 
ऋषदधीत्य[दि:-टे भव्य हह लोके बतदानधर्मात्‌ ब्रतानाग्परिपालनात्‌ मुपाजदानात्‌ दयादाक्तिण्यादिघर्मादिव 
सुविस्मयकरी लोकाॉयमस्मबकरी शान्तिमुखदा शाल्तिप्रदा सुखप्रदा व ऋद्धि: घनादियभव॑ भर्वाति संप्राप्यते । इति 
शात्वा ऋद्धः कुमद कत्सिता मदः कुमद: , यथा-ऐशश्वर्यमत्तानां पुरुषाणां विचित्रा रिर्थातर्भवाति,न ते गणुर्यान्त देवशास्त्र- 
गुरूनपि,तेपरामप निरादरस्ते, क्रियत का कथान्येपाम्‌। अहमेव देवस्थानस्क्षकाउम्मि, मम गहे याद धनमम्ति तहिं अनेके 
दवालया: अनेकाश्व देवमूर्नयों निर्माषिता भविष्यन्ति,सद्यविनयादसक्षुणाव्व शासत्राणि कृमिकीरेभंज्षितानि तहिं का नो 
हानि! ! अन्यास्यपि घनप्रदानेन विद्ृद्धिः लखकेश्व लख्यानि मविष्यन्ति, मुनिसंध्स्याहमव संचालको5स्मि, धना- 
भावे कीहशी गतिः स्थाद मुनीनाम्‌ , सर्वोदपि धर्मा मदधीन एव,मम दानादेव जिनालयेत जिनपूजा भवति, अनेके 
विद्वांस: पठनं पाठनं च कु्वन्ति, रुग्या; दीनजना: ओऔपधानि प्राप्नुबन्ति चतुर्विधसंघस्य आहारादिक संपथते । 
हिंसादिपश्लमहापातकानामपि कारको ऋद्धिमद्‌ एवं. सोडमिमानी स्वधनबलेन महाहिंसामपि गोपयति ) महद- 
प्यसत्यं सत्ये समारोपयति, विविधप्रकारादानप्रदानजालेपु दीनान्‌ धनहीनान्‌ पाशयित्या कुसीदेन कुसीदस्यापि 
कुसीदेन च तान्‌ निर्धनीकरोति | चौर्ायत्वा स्ववलेन अन्यधनं महाजन: स्वात्मानं लोके साधुकारत्वेन शापयति 
परवनितादिकमपि घनबलादाहत्य शीलवानस्मि इति शापयति । न किश्वित्‌ गरीयः पापमस्ति यत्तेन न क्रियते | 
तस्मात्‌ सर्वप्रकारेण ते ( ऋद्घेः कुमदम्‌ ) विहाय भक्‍त्या व्तदानधर्म सम्यखतानां परिषालनं जिन्पूजाकरणां 
शाझ्नसेवा करण ज्ञानाजनं गुरुपादसेवाकरण सुपात्रेपु दानं कुदब। यतः यत्करणादेव तव इष्टसिद्धिः स्थात्मकल्याणुं 
भवति इति विज्ञेयम्‌ ।४६। 
है भव्य पुरुषा ! व्रत पालन,सुपान्रदान,.दया और उदारता आदि गुणोंके द्वारा ही जीवनमें शान्ति और 
सुखको दाता सामग्री प्राप्त होती है। केवल व्यापारादिके उद्योग या पुरुपाथसे धनादिकी प्राप्ति नहीं 


होती। इस निश्चित सत्यको जो लोग नहीं जानते ऐसे मूर्ख ही अपने वैभवका अभिमान करते हैं । 
[] 


पथ भ्रावकथमं प्रदीप 


ऐश्वयंसे उन्मत्त पुरुषोंकी स्थिति बहुत बिचित्र होती है। वे देष,शाख्र और गुरु जैसे परम उद्धारकोंकी 
भी अ्रवहेलना करते हैं | जब वे परम हितकारक देव, शाख््र और गुरुकी भी अवहेलना करते हैं तब अन्य 
पुरुषोंकी क्या कथा कहनी है। धनोन्मत्त पुरुष ऐसा मानता है कि मैं मन्दिरोंका निर्माता हूँ” “मैं देव 
स्थानोंका व तीर्थस्थानोंका रक्षक हूँ । यदि मेरे पास धन है. तो बहुतसे मन्दिर और बहुत सी मूर्तियां 
बन सकती हैं । मन्दिरोंकी पूजा प्र तिप्ठा रथयात्रा महाभिषेक आदि सम्पूर्ण सत्कार्य करना मेरे बाएं 
हाथका खेल है। 


शास्त्र भंडारोंमें यदि चूदे घसते हैं, यदि कृमि कीट आदि शास्त्रोंको नष्ट करते हैं तो हानि क्या है 
ओर लिखा लिये जांयगे | धन पाने पर बहतसे पंडित और लेखक अनेक शास्त्र रचकर तेयारकर रख देंगे । 
में मुनिसंध्रोंका संचालक हूँ । यदि मैं धन न खर्च करूँ तो मुनिर्योकी क्या दशा होगी? मेरे धनसे ही _ 
बड़े बड़े विद्यालय विश्वविद्यालय चल रहे हैं | पेसेके लिए ही तो बड़े बड़े विद्वान्‌ पठन-प।ठन करते हैं । 


घन या वैभव तथा अधिकारका अभिमान मनुष्य क्नों घरती पर पेर नहीं रखने देता । वह चाहता 
2 मैं पु ५ हु ८ २ | 
है कि मैं सबके ऊपर चल्मूं। वह समभता है कि सारा संसार मेरा मुंह देखता है । सबकी दृष्टि चाहे वह 
गृहस्थ हो व साधु, दीन हो या श्रीमान , वलबान हो या निवल, पंडित हो या मृस्पे, उद्योगी हो या निरू- 
द्योगी, राजा हो या रंक, पापी हो या धर्मात्मा, मेरे घनढी ओर है । में इन सबसे बढ़ा हैं। सब मेरा 
मान करते हैं । मेरा निरादर कोई नहीं कर सकता। मेंरा निरादर करनेवालोंकी खेरियत नहीं हे | उसके 
जीवन दुप्कर हा जायगा। 


ऐडवर्यमत्त व्यक्ति पांच सहापातकोंसे भी नहीं डरता वह महान से मह।न हिंसा, स्त्रीघात,वालघात, 
पुरुषघात, प्रतिघात तथा मुनिघात जैसी हिंसाकाो भी धनके बलसे छिपा लेता है। बड़े बड़ असत्यका भी 
सत्य स्थापित कर देता है। अनेक प्रकारके लेन देनके जालोंमें दीन दुबल मनुप्यरूपी मछलियोंका फांस 
कर व्याज और महा व्याजसे उन्हें निधन बनाकर उनका सवस्व हरण कर लेता है। कर-वल-छलसे अन्य 
जनोंका धनापहरण कर स्वयं महाजन और साहकार अपनेको प्रकट करता है। धनके बलपर दूसरोंको 
कन्याओंका या बनिताओंका अपहरण कर उनका शील़ नष्ट करके भी स्वयं शीलबान बनकर समाजमें 
प्रतिप्ठा स्थापित करनेका प्रयत्न करता है। संसारमें एसा कोई महानसे महान पातक नहीं जिसे घनमत्त 
पुरुष न कर सकता हो । यदि अन्य पाप मात्र पाप है तो घनमत्तता पापोंका पिता ह पापोंकी खनि 
है। पापोंकी जननी है । 


अत; सब प्रकारके प्रयत्नोंसे अनर्थात्पादक अहित कारक इस मदका त्यागकरधनका सदुपयोग 
भक्ति सहित विनयसहित्त जिनपृजाम लगाना शास्त्रोंका उद्धार करना सुपात्रोंका दान देना ज्ञानार्जनके 
कार्यमें लगाना रोगियोंकी सेवामें खच करना ही परम श्रेयस्कर है और इससे ही धनप्राप्रिकी सफलता 
है। ऐसा करनेबाला निरहंकारी पुरुष ही स्वात्मकल्याण कर सकता है । यह जानना चाहिए ।४६। 

प्रश्न:--शरो रमद्चिन्हं कि विद्यते मे शुरो वद ) 

किं तत्‌ शरीरमदचिहममस्त्ति हे गुरों कृपया ब्ृहि । 

हे गुरो ! शरीरमदका कया स्वरूप है कृपया कहिए-- 


नैष्टिकांचार ५६ 


( वसन्‍्ततिलका ) 
अन्नोषधादि छुखद्देतुविशेषदाना द्‌ 
देहं॑ बतादिकरणे लभते समर्थम । 
ज्ात्वति कायकुमदों भवदो न कायः 
स्वात्मान्यशुद्धिकरणे सतत स योज्यः ॥ ५० ॥ 
अन्नोपधादीत्यादि :--स्सारपरिश्रमणरूपासु चत॒र्गतिषु मध्ये मानवरदेह एवं संयमयोग्य इति कथयन्त्या- 
जार्या,। अन्नौपधादिसुस्बहेतुविशेषदानाद अन्नोपवादीनां सुखहेतु सुखकरं यद्‌ विशेपदान तस्मात्‌ ्रतादिकरणें 
मोक्षसाधनभूतवतोपब्रासादिविधाने समर्थ दें शरीरं लभते इति शालत्रा मवदः कायकुमदः संसारपरिश्रमणरूपदुस॒स्य 
बीजभूतः कायमद्‌ः कदापि न कार्य: । किन्लु स्त्रात्मान्यशु द्धिकरणे स्वास्मशुद्धये परोपकृतये च सतत स देह: योज्य: ।५०। 


यद्यपि संसार परिध्रमण रूप चारों ही गतियोंमें मनुप्य देह श्रठ्ठ मानी गई है पर बह जिस 
करणसे श्रेष्ठ है वह कारण है श्रेफ़॒संयम । इसकी प्रगति अन्य किसी भी गतिमें नहीं होती । तिर्यश्नोंमें 
किन कंदाचित कघथश्विन किसोकोी देशसंबस दानका संभाक्‍ना रहती हू तथापि परिपूण संयम कभी 
नहीं दाता । उसे श्राप्त करनेकी एक मात्र सामथ्य मानव देहमें हे ओर बह भी उद्चकुज्ञीन पुरुष पर्यायाश्रित 
देहमें । 

यदि मानव देहकी उत्कृटताके उक्त कारणकों छोड़कर शरीरके स्व॒रूपपर विचार किया जाय तो 
यह देह महान अपवित्र हैं| जिस देहका वीज मल है अथान्‌ जो पुरुषके ओर स्त्रियोंके रजवीयरूपी 

जमे ही बनता हैं। तथा मलका उत्पादन करना ही जिसका एकमात्र काय हैं। नवद्वार जिसके सदा 

मलग्रवाही हैं । उस शरीरको सुन्दर मानना ही मूर्खता हे; फिर सुन्दर मानकर उसका घमंड करना तो 
महान्‌ मूढ़ता है । 

माद्दी जन ही ऐसे पृणित शरीरका सुंदर मानते तथ। उसमें रमण करते हैं । विवेकी पुरुष उसमें 
कभी रमण। नहीं करते । सिध्यात्वके उदयसे दी जोव हाड़ू मांस चर्बी रक्त पीप आदि महान्‌ दुर्गन्धित 

रिअस्यहय पराथकि योगसे बने इस शरीरको सजाते हैं श्रार उप्ते सुन्दर मानते हें । उसके लिए 

अच्छे अच्छे पदार्थोकी उपमा देकर अपने ज्ञाता हृश्यको भी घाखा देकर अपना अकल्याग करते हैं । 

सम्यग्टप्टी पुरुष जिनके हृदयसे श्रम दूर हो गया है वे वस्तुके ठाक ठीक स्वरूपरो जानते हैं | वे 
कभी अममें नहीं पढ़ते। वे झूठी उपमाओं ओर उस्पेक्ञाओंक जालमें पड्कर अपना वस्तुतत्त्वका ज्ञान 
गंदला नहीं करते । जत्र कि वे शरीरके वास्तविक रूपका ज्ञान रखते है. तब एसी स्थितिमें वे शरीरका मद 
भी कभी नहीं करते। वे जानते हैं कि यह मद संसार परिश्रमणका मूल है। वे शरीरकी उपयोगिता संयमफे 
परिपालनमें मानकर संयमधारण करते हैं । तपस्याके द्वारा इंद्रिय विपय और कपायोंका निग्रह कर वे 
आत्मशुद्धिके मार्गम बढ़ते हैं तथा इस प्रकार स्वपरापकार करते हुए अपना काल यापन करते हैं। यह, 
कतेव्य प्रत्यक मानवक्े लिए अनुकरणीय है ।४०। 


प्रशनः--कि लक्षणं वद्‌ गुरो वे तपोमदस्य । 
है गुगे | तपोमदस्य कि चिह्न मस्ति ? कथय । 
हे गुरो | तपमद कैसा द्वोता है उसका क्‍या चिन्द है ? कृपा कर कहें-- 


६० भ्रावकधर्मप्रदीप 
( उपजातिः ) 


इच्छानिरोधस्तपसः सुचिह्न 

ज्ञास्वाति चोक्त सुखद सुशान्त्ये । 
मोक्त स्थ चच्छापि भवस्य बन्धा 

बद्‌ प्रभा | चान्यकथास्ति का का।॥ ४१॥ 


इच्छानिरोध इत्यादि:--संसारपरिभ्रमणदुःखवारणाय तप; कुर्बन्ति तपरिवनः । इच्छानियेध: पश्चेन्द्रिया 
णां विषयेपु स्वेच्छाया रोघधनमत्र तपसः चिन्ह लक्षणमस्ति इति शाला सुशान्त् संसारदुःखशान्त्यर्थ तपः सुखद 
उक्तम | एवं सत्यपि '“बयं तपत्चिनः स्मः, को नाम वर्तते एवं दुष्कर तपः करे समर्थों मदन्‍्यः” इत्पेयप्रकारेण 
तपसो मदो न कोर्य: । इच्छा एवं दूृःखं उर्तते । इच्छारहितानां तु दुःखस्य मात्रापि न स्थात्‌ । संसारमागेंडपि 
दृश्यंते यत्‌अल्पेच्छाआानपुरपः स्वेच्छां स्वल्पप्रव्तन साथयति सुखी च मय्ति । नेफेच्छावतां पुरुषाणां 
तु थैेकविधप्रयल्नेनापि नच्छाशान्तिर्भवाति अतः स न स्वल्पप्रयत्तनन सुखी भवति। अ्रतएणत्र सिद्धमंतत्‌ यत्‌ 
इच्छाया उत्पत्ति: एबं दुःखोर्ल्यानिः को प्रूयिव्यां अन्यकथा कारित दृस्मास्ताम्‌ । माज्षुस्थापि इच्छा भवस्य बन्धो 
बन्धहैतुः अत इच्छानिरोधः कार्य: इति तातयम। ५४१॥ 

पांचों इन्द्रियोंक विपयोंकी अभिलायाका स्व्रन्छासे रोकना यह तपका सामान्य लक्षण हे। 
संसार परिभ्रमग॒के गहन दुःबोंसे छूटनकी अमिलापासे तपस्त्री पुरुप तपकी आराधना करते हैँ. । उक्त 
अभिप्रायकी पूर्तिक लिए तप करना श्रयस्फर है। ऐसे तपस्त्रियोमिं अनक ऐसे भी पुरुष हैं जिन्हें अपने 
द्वारा की जानवाली उग्न तपस्याका गये उत्पन्न हा जाता है । वे यह कहने लगते हैं किः-हम तपस्वी 
हैं मेरे जेसा दुप्कर तप करने में मेरे सिवाय ओर कोन समर्थ है. किन्तु इस्त प्रकारका तपस्याक्रा मद 
कभी नहीं करना चाहिए । 

इच्छामात्र ही दुःख है । जो इच्छा रहित हैं उनके दुःखका लश भी नहीं हे । यह्‌ बात संसार 
प्रसिद्ध है कि अल्प इच्छाबाला पुरुष स्व॒त्य प्रयत्नसे अपनी इच्छाकी पूर्ति करके सुखी हो ज्ञाता है ओर 
अनेक इच्छाओंवाला व्याक्ति अनेक प्रयत्नांते भी अपनी इच्छा पूर्ति नहीं कर पाता ओर दुःखी होता 
हैं। वह अपना शान्तिमय जीवन नहीं व्यतीत कर सकृता। इससे यह सिद्ध हं कि इच्छाका उत्पन्न 
होना दुःखका ही उत्पन्न हाना हैं । 

मोक्षप्राप्तिकी अभिलापा यद्यपि प्रशस्त इच्छा हैँ । उसका अर्थ संसारक विपय भागोंकी 
इच्छासे विमुक्त हाना ही हूँ तथापि जब तक अन्य इच्छाओंक विराधकोीं त्तरह मोक्षकी 
भी अभिजल्ञापाका निराधकर एकमात्र रष्टि आत्मविशुद्धिकी आर नहीं जाती तब तक मोक्ष भी 
दूर है । मुझे माक्षकी प्राप्ति हा। वह मुझे कब मिले एसी चिन्ता करनेबाला अपना समय व्यथं ही 

न्तामें खाता है । चिन्ता करनेसे काइ वस्तु नहीं मिलती, उसके लिए किए जानेवाले प्रयक्षमें संलग्न 

होनेसे दी उक्त उद्द श्यकी पूर्ति दवाती हैं । कत्तेग्यबिमूढ़ केबल चिन्तामें संज़्गन तपस्थी अनंक बर्षोंकी 
तपस्या करनपर भी मुक्तिका प्राप्त नहीं हाता हैं । जब्र माक्षामिलापा ही मोक्ष ग्राप्तिमं बाधक है तब 
अन्य पदार्थकी अभिलापाएं कितन। अधिक बाघक होंगी यह सहज ही समर में आ जाता है । 


सारांश यह कि मोक्तासिल्ञापोकों अपने उद इयको पूर्तिके ज्ञिण बनाए गए प्रयत्नोंमें ही संलग्न 
रहना चाहिए। कत्तेव्यशील व्यक्ति ही स्त्राद र्यकी पूर्ति कर सकता है । कत्तंव्य रहित चिन्तामात्र करने- 
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बाला चिन्ताशील व्यक्ति केबल चिन्ताका पात्र होता है. और अल्प प्रयत्नकों बड़ा प्रयत्न माननेबाला 
अथवा महान्‌ प्रयत्नको भी अपने गवेकी वस्तु माननेवाला व्यक्ति पथसे च्युत हो जाता है और वह 
कभी अपने लक्ष्यको प्राप्त नहीं होता अत; तपस्याका भी मद करना हेय है। ५१ | 
उपसंहार 
( अनुष्ट॒प्‌ ) 
प्रिथः क्लेशकर॑ प्रोक्त दीत्यप्रमद्लक्तणम | 
ज्ञाग्घति मदांस्यक्वा भवयुनिमदाः सदा ॥ ४२ ॥ 
मिथ इृत्यादिः-इति एवंप्रकारेण मिथः क्लेशकरं अ्ष्टमदलक्षणं प्रोक्तम । श्रष्टवाश्ित्य गर्षकरणं अशनां 
इति स्वरूपं ज्ञात्वा मदान्‌ त्यक्ता सदा निमंदा मंवेयु। |५२। 
ऊपर कहे हुए परस्पर क्लेशकर आर्ठों म्दोका स्वरूप भली भांति समझ कर धर्मात्मा 
पुरुषोंका कत्तेव्य है कि वे इनसे अपनेको सद्दा दूर रखें और किसी भी प्रकारका मद न करें। अभिमानी 
स्वल्पोन्नतिमें संतापी हा जाता ओर अपने अल्प गु्णोंकाभी महानगुण माग यंठता हे । उसके इस अ्रमसे 
उसकी उन्नति रुक जाती हैं| वह अपनी उन्नतिका स्त्रयं वाधक बन जाता हूं। सम्यग्दशन माक्षका मूल 
है। किन्तु इन मदोंसे उसकी जड़ पर ही कुठाराघात हाता हैँ ओर सम्यक्त्व सदोप हो जाता है । धर्मात्मा 
पुरुषाका इन मदोंसे दूर रहकर अपना सम्यक्त्व निमल बनाना चाहिए । ५२ । 
इस प्रकार आठ म्दोंक स्थरूपका विचार किया। 
सम्यग्टट्टि सप्त भय रहित होता हैं 
प्रश्न :--इहलाकभयस्थास्ति कि चिह्व॑ मे गुरो बद्‌ | 
सप्तमय६ु सवप्रथमं इहलोकसंबंधिनाों भयस्थ स्वरूर्पानरू्वाणाथ प्रच्छाति शिप्यः । 
भय सात प्रकारक होते हैं । उनका वर्णन इस प्रकरणुर्म ऋ्रमसे किया हँ। इनमेंसे सर्वप्रथम इस 
लोकसंबंधी भय हैं । इसका क्या स्वरूप हैँ एसा शिष्य श्रीगुरुसे प्रश्न करता हैं-- 
( अनुप्हुप्‌ ) 
अज्ञानायवस्थायां यत्किश्चिदिध कृत मया । 
तब भुज्यते काल भावों यस्यात जायते ॥ ४३ ॥ 
तस्येह्रैलाकभी तिने ज्ायत तत्त्ववेदिनः । 
सम्यन्डप्टेस्तु जीवस्या:चिन्त्योउस्त महिमा सदा ॥ ५४ ॥ युग्मम्‌ ॥| 
अशानादित्यादिः-- सुगमम्‌ । तात्पर्यमेतत्‌ू--इहलोकसंबंधिनां जीवनस्व्लोपायभूतानां पदार्थानां अर्जन 
तेषां सश्यशञ्व कुर्चन्ति जनाः। एतल्झते प्रयस्ने कृते सति याद पोरुषं विफल स्यात्‌ तदा नानाजिन्तामिर्भातास्ते निरत्साहय: 
म्लानाथ भवन्ति ) सम्यग्दृष्स्तु जानाति यत्‌ सर्बमेतत्‌ मम कर्मफलमस्ति । निजा्जितं कर्म विद्याय कश्रिदापि में हानि 


वृद्धि था कत्तु मसमर्थोडस्ति | यत्‌ किल स्वाशानावस्थायां मयापराधः कृतः तत्फलमव भुज्यते मयाडथुना। 
एजंविचास्यतस्तस्य स्वल्पर्मपि भयोत्यादनं न भवति । तत्त्वस्वरूपबोधकस्य तस्य महान्‌ महिमा अर्ति ।४३।५४। 
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लोकमें अपने अपने जीवनकी रक्षाके लिए अनेक पदार्थोक्रा अरजन और सम्जय तथा उनका रक्षण 
लोग करते हैं| उनके प्रयत्न करनेमें कदाचित्‌ पोरुष विफल हो जाय तो अनेक चिन्तराएं उन्हें आ घेरती 
हैं और वे जीवन रक्ताके अभावसे भयभीत हो उत्साह रहित होकर म्लानचित्त हो जाते हैं। सम्यग्दष्ट 
पुरुष तत्त्ववेदी है | वस्तुके स्वरूपका उसे परिज्ञान है। संपत्ति और बिपत्ति दोनों अबस्थाओं में वह्‌ 
समभावी रहता है । न संपत्तिसे फूल उठता है और न॒विपत्तिमें चिन्तातुर होता है । वह जानता है कि 
मैंने पूववेमें अच्छे या बुरे जो भी कर्म किए हैं उसके फल स्वरूप ही यह संपत्ति या विपत्ति है । अपने 
कर्मोदयके सिवाय अन्य कोई भरी हानि या वृद्धि करनेमें समर्थ नहीं है । मैंने अपनी अज्ञानावस्थामें जा 
अपराध किए हैं उनका ही कठुक फल में इस समय भोग रहा हूँ । इस प्रकारके ताक्ष्विक विचारसे उसका 
चित्त सदा निभय रहता हैं | उसके चित्तमें भयकी रेखाका कभी उदय नहीं होता। यह सब उस महान 
तत्त्ववोधकी ही अचिन्त्य महिमा है कि जिससे वह सम्पस्टष्टि त्रिपत्तिमं भी सुखी ओर निर्मय तथा 
साहसी बना रहता है ।३।४४। 
प्रशनः--परलोकभयस्यथाति कि चिह्न मे गुरो वद | 
है गुरों | सप्तभयपु परलोकसंत्रंधिनो भयस्य कि स्वरूपमस्ति इति मे कथय | 
हू गुरुदेव ! सात भयामें दूसरा परलाक संबंधों भय है उसका क्या स्वरूप है ओर उसका त्याग 
सम्यस्टष्टि किस प्रकार करता है कृपया कहें । श्रीगुरु उत्तर देते हैं-- 
( अलुष्टप ) 
भव35स्मिन्‌ यत्‌ कृत किश्ित्‌ परस्मिन भोक्ष्यते मथा । 
स॒ एव तत्त्वतः भ्रीदों भावों यस्पेति वतत॥ ४४ ॥ 
परलोकभर्य तस्थप न स्याद्विशानचश्षुपः | 
शुद्धचद्रुपमूत्त: को हागाथो महिमा मतः ॥ ५६ ॥ 
भव 5स्मिन्नि त्यादिः-सुगमम्‌ | तात्यय॑मतत्‌ - परलोकस्य मय न-कर्चव्यम्‌ | मिथ्यादष्टय: खलु एपं विचारयान्ति 
यत्‌ परलोको5स्ति न वा १ यदि नास्ति तदा मव नाश ए। स्यात्‌ । यद्स्ति ताहिं कि भविष्यति परत्र | कश्मिन्‌ 
जन्मानि गमिष्यामि ! कीहशी तत्र दशा भविष्यति ! एवं चिन्तापरम्पर्या सीदुन्ति भीताश्व भवन्ति | सम्गर््हाश्टस्तु 
एवं निश्चिनोति यत्‌ तंदेव प्राप्यते परत्र यदत्र जन्मनि मयारम्यते | तत्‌ पस्मपरं वा किश्विदपि स्थात्‌ | इच्छामि 
चेत्‌ सुग्ब॑ परत्र कर्सव्यं तथा सुचरितं मया । नास्ति भयस्य किश्विदपि कारण परलोके । पसलोकस्य निर्माणमस्मदधी नं 
वर्तते न तु पराधीनमस्ति । तदा कर्थ शोच्योडम्‌ ! स्वाधीनो<हं स्बरमाग्यनिर्माणाथ | कस्मात्‌ तहिं भीतिः 
स्यात्‌ । शुद्धचेतन्यतत्वमलोकयतस्तस्य शाननेत्रस्य पद्दान महिमा इति |३५॥४६। 
मिथ्याहष्टि लोग ऐसा विचार करते हैं कि यथाथमें परलाक हैं भी या नहीं । यदि नहीं है तो 
मेरा नाश ही ही। जायगा । यदि परलोक है तो मेरा परलोकर्मे कया हाोगा। किस योनि जाऊँगा 
मेरी वहाँ कैसी दशा हागी? इस प्रकारकी विषम चिन्ताओसे वह दुखी तथा भयभीत होता हे। 
सम्यम्टष्टि पुरुष ठीक इसके विपरीत यह निश्चय करता है कि परलोकमें बह हं।गा जैसा हम इस लोकमें 
करेंगे। यदि हम परलोकमें सुग्ब चाहते हैं तो हमें इस लोकमें सदाचारसे रहना चाहिए। परलोकमें 
भयका कोई भी कारण नहीं हैं । परलोकक्ा निर्माण हमारे ही अधीन है, पराधीन नहीं है । तब मैं 
क्‍यों व्यरथे चिन्ता करूँ। में अपने भाग्यका निर्माता हूँ । फिर भय किस बातका ? शुद्ध चैतन्य तत्त्वका 
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अचलोकन करनेवाले उस ज्ञाननेत्र पुरुपकी वहुत बड़ी महिमा है । बह कभी परलोक संबंधी भीतिको पास 
नहीं आने देता हे। ५५। १६। 


प्रश्न :--घेदनाभयचिन्हं कि घिद्यते मे गुरो ! वद । 
हे गुरदेव ! बेदनामयस्य कानि चिन्हानि सन्ति इति कथय । 
हे गुरुदेव | हृतीय बेदना भयके क्या लक्षण हैं उनका स्वरूप बताइए-- 


( अनुष्दुप्‌ ) 


यदि पुण्य रूतं तहिं कथ रोगी भवाम्यद्वम्‌ । 
भवत्येव सदा पापी रोगी दोनो5तिचअआलः॥ ४७॥ 


यस्येति तत्त्वतों भावस्तस्य तत्त्वाथवेदिनः। 
न वेद्नाभयं स्थात्‌ को सद्दष्टेमेंहिमाउचलः॥ ४८॥ 


यदि पृण्यमिस्यादि:-सुगमम। भावार्थस््वयम्‌-संसारे खलु जीयानां वेदनातो भघति मयम्‌। माभत्‌ कश्रिद्रोग: 
मम | कि करिष्यामि गेगादिसन्निपाते जलोदरादों क्षयादिके था समुपस्थिते | कीदहशी महती वेदना तदा भविष्याति | 
कथमतिमात्रया सीदन्ति रोगिणः। न तेपां किश्विदापि सुखं सांसारिक वेषयिकं वा । व्यर्थमेत्र तेपां यौवनं जीवितश्न । 
इत्येबं प्रकारेण वेदयतस्तम्य मिथ्याहप्टेः सदा नानाभयानि क्लेशयन्ति चेतस्तस्य | सम्यस्दष्टिस्तु सदा निर्मयों निरहूं- 
कारो भर्वाति यदि पूर्वजन्मनि मया पुण्यकार्याण कृतानि । रोगिणां दरिद्वाणां वरिकलाज्ानां श्रसहायानां दीनानां 
सेबया तदुपयुक्तसाहाय्येन यादि मया पुण्यानि सशझ्ितानि तदा न स्थात्‌ मम शरीरे कश्िद्रोगः । नाहँ कदाचिदपि 
असहायो भविष्यामि । पापिनस्तु स्वकाविपाकवशादेव लोके रोगिणोइतिदीनाः चश्चलचित्ाश्र भवन्ति | यस्थेव॑ 
निश्रयों घत॑ते रृदहृदयस्य तम्य विमलद्ष्टे: कर्थ स्यात्‌ प्रथिव्यां किचिदवि वेदनामयम्‌ १ यथार्थतस्तु सम्यक्त्वस्य अ्रति 
महिमा परतते येनांसी सदा निर्मयों विचरति लोके | ५७ । भ८ । 
संसारमें प्रायः सभी साधारण प्राणियोंके मनमें इस प्रकारका अनागत भय बना रहता है कि मुझे 
कोई रोग न हो जाय । यदि मुझे जलोदर,क्षय और संग्रहणी आदि कोई भयंकर राग हो गया तो मैं क्या 
करूँगा कैसे अपने जीवनकी रक्षा करूंगा ? रोग अबस्थाकी उस महती वेदनाको कैसे सहूँगा। देखो 
विचारे इन रोगोंके रोगी कितने दुःखी हैं, उनका योवन और जीवन दोनों व्यर्थ हैं । वे ज्ञीयनसे निराश 
पाले ( हिमपात ) से मारे हुए वृक्षों जंसा नीरस निप्फल जीवन व्यतीत कर रहे हैं । इसी प्रकारका 
जीवन मुझे भी भोगना पड़ेगा। इससे तो मरण अच्छा । ऐसे विचारोंके द्वारा मिथ्याटप्टि जनोंके चित्त 
सदा क्लेशित, मोहित और भयभीत रहते हैं । 


किन्तु सम्यम्टष्टि पुरुप सदा निर्भय रहता है। वह देहमें ममत्व तथा अहंकार नहीं करता । वह 
जानता है कि यदि पूर्व जन्ममें मैंने पुण्यकायय किए हैं, रोगी, दीन, दरिद्र, अद्जहीन ओर असदहदायोंकी 
सेवा और उनके लिए उपयुक्त उचित सहायता की है तो मैंन अवश्य अनेक पुण्योंका सम्बय किया है । 
ऐसी स्थितिमें मैं कमी भी रोगी, दीन और दरिद्र नहीं हो सकता और न कभी शअसहाय रहूँगा। पाप 
सद्यय करनेवाले पुरुष ही अपने दुष्करमके विपाकबश रोगी, दीन और चश्लचित्त होते हैं ऐसा श्री 
जिनेन्द्रका बचन है । यदि मैंने भी पूर्वजन्ममें ऐसे पाप किए हैं तो मैं भी अवश्य ही रोगी और दुखी 
होऊंगा, फिर भी भय कसा ? पूर्बापार्जित कमंके फल भोगनमें दीनता कैसी ? ऐसा भय कायर पुरुष करते 
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हैं। मुक जैसा साहसी जिन वचनके टदृढ़निश्चयी पुरुषको कायर बनना शोभास्पद नहीं है । ऐसा विचार 
करनेवाले सम्यग्ट॒ष्टि पुरुपके कभी भी वेदना संबंधी भय नहीं होता । सम्यक्त्वकी ऐसी ही महिमा है ।६७४८। 


प्रश्न :- मरणाभयचिन्हं कि विद्यते में गुरो बद | 
“हे गुगो ! मस्णभयं भवति मिथ्यादशस्तस्य स्वरूपं॑ कथय । 


हे गुरुदेव ! मरण भय क्या है और मिथ्यादष्टिके उस मरणभयके कारण क्‍या परिणाम होते 
हैं। सम्यग्ट्ष्टि उस भयसे कैसे विमुक्त रहता है, कषपाकर समममाइए । शिप्यके ऐसा प्रश्न करने पर सदूगुरु 
उत्तर देते हैं ;-- 
( उपजाति: ) 


यावत्प्रमोहो भुवि तावदेव जन्मापि सृत्युश्व॒भवेन्नरस्य । 

वा यस्य जन्मास्ति च तस्य स॒ृत्यु: प्रियः सखा में नववस्तुदाता ॥ ४६॥ 

यस्येति भावोउस्त विवेकपूर्णो झुत्योर्भयं तस्य भवेक्न दुष्टम । 

चिद्र॒पश्त्तें स्सुखशांतिभोक्त रहो छ्यचिन्त्यो महिमा जिलोके ॥ ६० ॥ युग्मम्‌ ॥ 


याबदित्यादि :-भावोडयम-शरीरपरिय्रह एव जन्म। शरीरविनाश एव मृत्यु;। शरीर तु जीवात्मनरसर्बथा प्रथक 
विभिन्नलक्षणकमस्ति | नास्ति जीवस्य जन्म मृत्युर्वा इत्येच_ तस्वे सुनिश्चित<पि मिथ्याल्वौदयवशात्वलु संसारिण: प्राणिनः 
शगैग्जन्मनि स्वजन्म तस्य विनाशें स्वविनाशं परिशीलयन्ति । एवं विपरीतबोधात्तेपां शरीरगलनादेव स्वमृत्योर्मयम्‌ 
समुत्पद्यते । यथार्थतरतु भेदविजशञानिन: न कश्िन्मोहदः स्पात्‌ शर्ररे । स निश्चिनोति गत्‌ वर्तमानशरीरस्य विनाशे:पि 
जन्मान्तरे पुनर्रप शरीगेत्पादनं मविष्यस्येव । सावत्‌ खलु विधविपगधीनो<हं तावत्‌ नानाजन्ममरणसंकुल संसारे 
परिभ्रमण स्थादेव | यदि जीण जस्या मम शरीर तदा व॒ शरीस्मव मम महददुःखकारणमासीत्‌ । मृत्युम्तु मम 
सखा पर्तते यज्जीणंशगैरादुत्थाप्य नवशरीरं प्रवेशयति | कथ तस्मात्‌ भय स्थात्‌ | इत्येबं लिवेकपर्णों भावो यस्य 
विद्यते तम्य शान्तमूर्से: स्वाचित्‌चमत्कारमात्रस्य वि-किनः न कदापि मृत्युतो मय भर्वाति । ऊर्ध्याधोमथ्यलोकेपु सर्वत्र 
निर्मयः । तस्य आचिन्तों महिमा लोकेडस्ति ।१६।६०) 


शरीरका प्राप्त हाना ही जन्म हैं ओर उसका विनाश ही मरण है। जीवात्मा शरीरसे विन्नकुल 
प्रथक लक्षणवाली वस्तु है। न तो जीवका कभी जन्म होता है ओर न मृत्यु ही। ऐसा तत्त्व निरिचत 
होनेपर भी मिथ्यात्वके उदयके वश संसारी प्राणी शरीर जन्मस स्वजन्म और शरीरके विनाशमें अपना 
विनाश मान लेते हैं | उनकी ऐसी मिथ्या मान्यता ही उनके दुःखका मूल है । इस मिथ्याभावभासनासे 
उन्हें मृत्युका महान भय उपस्थित होता है । 

भदाविज्ञानी सम्यस्टप्टि पुरुषके शरीरमें ऐसा कोई मोह नहीं होता। उसे यह निश्चय है कि इस 
जन्मसें इस शरीरका नाश हो जाने पर भी इस अमर आत्माको जन्मान्तर लेना पड़ेगा और वहां नवीन 


शरीर अबशय श्राप्त होगा । जब तक मेरा जीव कर्मसे पराधीन हे तव तक ऐसी अनेक योनियोंमें जन्म 
मरण करने होंगे । 


मेरा यह जरासे जीण शरीर छूटता है तो छूटने दो अब तो यह महारोगोंका घर दुःखका निदान 
है, इससे छुड़ानवाली ओर नवीन शरीर प्रदान करनेवाली रुत्यु मेरे साथ मित्रताका ही काये कर रही है । 


| 
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तब मृत्युसखासे भय कैसा ? ऐसा विवेकपूर्ण भाव जिस शान्तिमूर्ति विवेकी पुरुषके हो उस चैतन्य 
तत्त्वके दर्शी महापुरुषकों मृत्युका भय अपने सन्मार्गसे कभी विचलित नहीं कर सकता । वह तीनों लोकोंमें 
निर्मय होकर विचरता है। सम्यकत्वकी यह अचिन्त्य महिमा है । ६० | 

प्रश्न :--अरक्षाभयचिह्क मे किमस्ति घद खिद्धये । 

हे गुरो | अस्थामयस्य कि स्वरूपमस्ति तन्मे कथय यतः स्थात्‌ मे सिद्धि । 

है गुरु। अरक्षाभयका स्वरूप कृपाकर बताइए जिसके परित्यागसे मैं आत्मसिद्धिको 
प्राप्त कर सकूं। आचार्य उत्तर देते हैं-- 
( उपजाति: ) 


स्वात्मात्मना स्वात्मनि स्वात्मनों वा यथार्थतः को क्रियते स्वरच्ता | 
पुण्येन रक्ता व्यवद्यास्दप्ृया पापेन कस्यापि बिलोकिता न ॥ ६१ !| 


यस्पेति भावोउस्सति चविवेकपूर्णा3रक्ताभयं तस्य भवेनन चित्त | 
निजरात्मरक्षां हि निज्ञात्मनैव प्रकुबतो शानदिवाकरस्थ॥ ६२॥ युग्मम्‌॥ 


स्वात्मेत्यादि !-सुगमम्‌ | तालवयमेतत्‌-सप्तमग्रेषु एकमस्ति अ्ररक्ञामयमिति | नाम्ति मम सक्षकः फश्रित्‌, 
कर्थ मे रक्षा स्यात्‌ इति चिन्तया नाना पापानि कु्घन्ति मिथ्यात्वजुद्धयः। स्वशरीररक्षणा थे शस््राणि धारयन्ति | चौरतः 
स्वधनस्क्षणार्थ गर्भगद्यादिषु धनं निन्चिपन्ति। स्वस्तार्थ मिथ्यापि वदन्ति। इत्यनेन प्रकारेण स्वात्मान स्क्षयितत मिथ्यामार्ग- 
मबलम्बन्त ते। यथा थंतस्तु धनादिकं पुद्गलद्वव्यमस्ति न तु जीवद्नस्येण तस्य कश्चित्‌ संबंध।। तथापि मोहजन्मश्रमबुद्धथा 
घनादिभिरेंव स्वस्क्ञामामनन्ति | आत्मनस्तु धन॑ श्ञानादिगुणा एव, तत्रेव तस्याधिकाये5स्ति | एंप्रकारेणात्मनस्तत्त्वं 
जानन्नव स विशानधन: स्वात्मानं क्रोधकामादिविकारत: रक्षाुति | स तु स्वस्य आत्मन; स्वात्मनि एव स्वात्मप्रयत्नेन 
रत्चां करोतीति तात्पर्यम्‌। नान्‍यो जीव: नान्यत्पुद्गलादिकं द्वव्यं वा तस्य रक्षा कत्तु समर्थमस्ति | व्यवहास्नयेनापि 
स्वकृतपुण्यकर्मण। विपत्तितो रक्षा भवति | पाप॑ कुर्ता भवत्यन्त विनाश एज । अतिदुःखान्युत्पादयन्ति पापानि। 
इत्यवप्रकारेण निजात्मरक्षां कुषंतस्तस्य विशनदिनकरस्प विवेकेन परिपूर्ण: परिणाम भवत्यतः तस्य मनसि कदाचिदपि- 
न स्थादरत्षाभर्य क्वचित्‌ ।६१॥६२| 


सात प्रकारके भयोंमें “अरक्षा मय” भी एक है। मिथ्यात्वके द्वारा जिनकी बुद्धि मोहित है वे 
सदा एसी चिन्ताओंमें निमप्न रहते हैँ कि संसारमें काइ मेरा रक्षक नहीं हे। मरी रक्षा कैसे हो ? इस 
अरक्षाकी चिन्ताकों दूर करनेके लिए वे अनक पाप करते हैं । शरीररक्षाके लिए शस्त्र रखते हैं । चोर 
आदिसे रक्षा करनके लिए अपना धनाविक द्रव्य जमीनके भीतर गर्भगृह आदि बनाकर वहाँ छिपाते हैं । 
अनेक अपराधोंको करते हुए भी अपराधोंके दुष्फलोंसे बचनेके लिए लोकके सामने मिश्यावाद करते हैं । 
डचितानुचित प्रकारसे अनेक प्रकारके परिप्रहका सम्वय करते हैं । इस प्रकार आत्मरक्षाथ मिथ्यामार्गका 
अवलम्बन करते हैं। 


निश्चयनयसे विचाए कीजिए तो धनादिक परद्वव्यः हैं--पुगदल द्रव्य हैं। जीवद्रव्यकी रक्षासे 

उनका बिलकुल सम्बन्ध नहीं है। केबल मोहजन्य बुद्धिके श्रमवद धनादिसे लोक स्वास्मरक्षा मानता 

है। आत्माका सच्चा धन ज्ञानादि गुण हैं । उनमें ही जीवका स्वाधिकार है | विज्ञानका धनी आत्मा 

आत्मतत्त्वके बाधक क्रोध व कामादि बिकारोंसे स्वात्माकी रक्षा करता है । वह अपनी आत्माकी यथार्थ 
है 
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रक्षा अपने ही सअयत्ञसे अपने ही भीतर करता है। वह जानता है कि मेरे सिवाय अन्य कोई जीष 
या अन्य कोई पुदगलादि द्रव्य मेरी रक्षा करनेमें सबंधा असमर्थ है | 

व्यवहारनयसे भी विचार किया जाय तो जीवके सतृप्रयक्ञों द्वारा अजित पुण्यकर्म ही विपत्तिसे 
रक्षा कर सकता है । पापसे तो केवल हानि ही है। पापी पुरुष तत्काल प्रसन्‍न मले ही हों पर अन्तमें वे 
अपनेको महान दुम्बोंमें फँसा हुआ पाते हें । 


उक्त प्रकारते ज्ञानरूपी सूयके द्वारा जिनका विवेक पूर्णरीत्या जागृत हो गया हे वे सम्यग्दृष्टि ही 
स्वात्मरत्ञा करनेमें समर्थ हैं । ऐसे महापुरुषोंके कदाचित्‌ और कचित्‌ अरक्षाका भय उत्पन्न नहीं 
होता | वे साहसी सदा प्रसन्‍नचित्त और निर्भय हो स्वात्मकल्याशके मार्गपर बढ़ते जाते हैं ।६९६२ 

प्ररन:--अगुप्तिभयचिन्दं कि बिद्यते मे गुरो वद | 

है गुरो | अ्रगुप्तिमयस्य कि चिह्न विय्यते इति मे कृुथय । 


हू गुरुदेव शअ्रगुप्ति भयके स्वरूपका भी प्रतिपादन कीजिए जिसे त्यागकर सम्यम्दष्टि मुक्तिके पात्र 
होते हैं :-- 


( श्रनुष्टुप ) 
यावन्मे बतते पुण्यं चोराद्या: केडपि मद्धनम्‌ | 
न हरन्ति गज़ाश्वादि पतितम्‌ यज्ञ कुत्नचित्‌ ॥ ६३ ॥ 
स्वान्मास्ति तत््वतो गरतः शुद्धाचिद्रुपनायकः । 
यस्येति बोधदा बुद्घिस्तस्यागुप्तिभयं कुतः॥ ६०॥ युग्मम्‌॥ 


यावदित्यादि: - सुगमम । भावस्लयम--व्यवहास्नयतस्तु एवं विचाय यत्‌ यावन्मे पुण्योदयः स्थात्‌ न 
ताबत्‌ काचिन्मे हानि: .स्थात्‌ । यत्र कनत्रापि स्थपितं निहित पतिते विस्मृते था सद्भनं गजादिकं अश्वादिक सुबर्णादिक 
था न केचित्‌ चौर: राजादयों वा हतु समर्था; भवन्ति | निश्चयनयतस्तु शुद्धचैतन्यशानथनों जीव: सदा गुप्त एच 
न तस्य द्वानादिक कत्त प्व्यादिकं समर्थमम्ति | इत्पेनंप्रकारेण यस्य बोधदायिनी बुद्धिरस्ति तस्य कुतोड़पि 
अगुप्तिभय न स्थात्‌ ।६३।६४। 


व्यवहार नयसे यह बिचार करना चाहिए कि जब्र तक किसी भी जीवकों पुण्यकर्मका तीब्रोदय है 
तब तक उसकी हानि करनेमें काइ समर्थ नहीं हो सकता। मेरा धनादिक हस्ती घंड़ा आदि द्रव्य या 
अन्य व्यवहारोपयोगी भोगापभोगकी सामग्री चाहे वह कहीं भी रग्बी हो, भूली हुई हो, पराधीन हों पर 
उसे न चोर ले जा सकते हैं न राजादिक ही छीन सकते हैं। प्रव्युत वे सब मेरे सहायक ही होंगे, विरो- 
धक नहीं। हां पुण्यक्षीण होने पर मैं कितना भी उपाय करू क्रितना भी अधिक भोगोंपभोगको शुप्त रखूं किन्तु 
मैं उन्हें बचाने में असफल रहूँगा। निश्रयनयक्री हष्टिसे विचारिण त्तो आत्मा शुद्धज्ञान धनवाला है 
अनन्तगुणोंका भंडार हैं| वे गुण आत्मद्रत्यसे कभी प्रथक नहीं हो सकते । कर्मका आवरण भले ही हो 
पर वे कम मेरे आत्मगुणोंका नाश करनेमें समर्थ नहीं हैं । जैसे मदिरा पुरुषको मोहित कर उसे अपने 
गृह धनादि से दर कर सकती है पर उन्हें नष्ट नहीं कर सकती वैसे ही मोह मदिरा जीवको अममें डाले हैं 
जिससे जीव आत्मधनको भूलकर परद्रव्य पुदूगलादिकमें ही स्थस्वरूप देखता है, पर बह आत्माक्के परम- 


नैष्टिकाचार है 


धन गुणोंका ब्िनाश नहीं कर सकता। आत्मा स्वयं रक्तित है उसे रक्तककी आवश्यकता नहीं है ऐसी 
बोधदायिनी जिसकी बुद्धि है उस सम्यमत्वीके कभी भी अगुप्ति भय नहीं हो सकता ।६३।६७। 


सहन :--अकस्माद्‌ भयचिहं कि विद्यते मे गुरो बद | 
है गुरो ! अकस्माद्‌ भयं कि ! तत्स्वजप्मपि मे कथय | 
हे गुरुदेव । अकस्माद्‌ भयका स्वरूप क्या है वह भी कृपाकर बताइए-- 


( भजुष्टप ) 
मत्पुण्यविशेषश्चेन्न पतेत्किश्विन्ममोपरि। 
वा स्वचतुष्टये कप न प्रविशन्ति चस्तुत:॥ ६५॥ 
परचतुश्टगये नापि प्रविशामि परात्मके। 
यस्येति बोधको भावस्तस्थाकस्मादूभयं कुतः ॥ युग्मम्‌ ॥ ६६॥ 
मत्पुण्यमित्यादि :--किप्रायाति काचिद्रिपत्तिमंमोपरि ? आकाशात्‌ वज्पातो भविष्यति चेत्‌ कि कुर्मो 
बयम्‌ १ अकस्मात्‌ रोगादिके समायाते कि स्यथात्‌ ? निरफ्राधो5प्यहं केनचिद्राजकंय्रेनापरघेन न लिप्ये ! इस्येघ 
प्रकारेण श्रकस्मादापत्तेरशड्डुया भीतिस्वम्‌ “अकस्माद्‌ भयम! कथ्यते | समु पद्मते च मोहिनां तत्‌ । 
सम्यर्दृष्टिस्तु विचारपति यदि मल्ुण्यविशेषश्चेत्‌ मम पृण्योदयों बर्तते तहिं न ममोपरि अ्कस्मात्‌ किश्वित्‌ 
वज़ादिकं रोगादिकम्‌ विपत््यादिकं वा पतेत्‌ | यदि पुण्योदयों न स्थात्‌ तहिं कि भीस्या तदा स्थात्‌ ! कर्मफलं 
स्वाजितन्तु भोक्तत्थमेत् | वा अथवा स्वचत॒ष्ट्ये स्वात्मद्रव्ये स्त्रातमप्रदेशरूपे स्वक्षेत्रे स्वात्मपर्यायरूपे स्वकाले 
स्वचेंतन्यस्वरूपके स्व्रमावे बस्तुतः न केअपि परपदार्था: प्रव्रिशन्ति, श्रत स्वभावचाचेषाम्‌ । अ्रहमपि परात्मके 
परचतुष्टये मूर्तामूर्तस्वरूपषु पुदगलजीवर्धर्माधर्मका लाकाशादिस्ूपे ( द्वव्येपु तेपां स्वप्रदेशस्व॒रूपेपु क्षेत्रेपु तत्परिबरतन- 
परिणामरूपषु कालेपु स्वभिन्नमिन्नलक्षणाक्रान्तात्‌ मिन्नरूपेषु_ स्वमावेषु . एतत्पसरचतुष्टयरूपेषु चेतनाचेत- 
नात्मकेषु न कदापि प्रविशामि | यस्‍्य विवेकिनः इति एचंवजिधों बाधक: भाव: विद्यते तस्य अकर्माद्धयं कुतः 
स्यात्‌ू | ६५ । ६६ । 
यदि मेरे पुण्यक्रा प्रवल उदय है तो कोई विवदा मेरे ऊपर नहीं आ सही । नतो अस्य मेरे 
द्रव्यादि चतुश्यमें प्रवश कर सकते हैं ओर न मैं अन्य किसीरे द्रव्यादि चतुष्टय में प्रतेश कर सकता 
हूँ । ऐसे विचारपूण जिसक परिणाम हांते हैं, उसे अकस्मादू भय कंसे हां। सकता है ९ 
विशेषार्थ-मिथ्यात्वसे जिनकी बुद्धि मोदित है उन# विचार सदा मिथ्या विचारों में घुभते रहते 
हैं। वे बिना कारण भी सोचा करते हैं कि मेरे उपर काई विपत्ति अचानक न आजाय ? आकाशसे बिजली 
अमुक जगह गिरी है ऐसा सुना है, कहीं मर ऊपर बिजली गिर पड़ तो क्या होगा ९ अम्लुक पुरुष रोगफे 
कारण बहुत कष्ठमें है। कहं। मेर एसा रोग हो गया तो क्या होगा ? मै क्या करूंगा ? अनेक राजबन्दी- 
गृहमें बहुत बड़े बड़े कष्ट उठाते हैं, मारे ज्ञात हैं, पीटे जाते हैं । मै तो निरपराध हूँ । पर यदि मुझ पर ही 
कोई मिथ्या राजकीय अपराध लगा दे तो मेरी क्या दशा होगी। इत्यादि प्रकारसे अकस्मान्‌ भयके कारणों 
की शक्बाकर मिथ्यादट्टी जन दुःखित दवोते हैं । 


किन्तु वस्तुतत्त्वके वेत्ता पुरुष ऐसी शेक्ना या भय नहीं करते । सद्बुद्धिवाले व्यक्तिको यह्‌ 


श््प श्रावक्म प्रदीप 


विचार करना चाहिए कि मेरे यदि पुण्योदय विशेष हे तो इनमें से कोई भी विपत्तियाँ मुमपर कदापि 
नहीं आ सकती। यदि कदाचित भेरा पुण्य क्षीण होगा और पापोदय प्रबल द्वोगा तो मैं केबल भय 
करके भी तो नहीं बच सकता। स्वाजित कर्म पुण्य हो या पाप उसका फल भोगना अनिवाये है, तब 
उससे भय कैसा ? यदि मैं कर्मोदयका फल नहीं भोगना चाहता तो मुझे भविष्यके लिए सावधान हो 
जाना चाहिए। मुझे उचित यह है कि मैं ऐसे कर्म अब न करूँ जिनसे भविष्य में दुःब् या अशान्तिका 
भाजन बनना पड़ । 


मैं अपने श्रात्माका स्वामी हूँ। मेरे ज्ञान दशन सुख क्षमा सन्‍्तोष आदि पवित्र गुण हैं । 
संसारमें कर्मोद्यके कारण मेरे नरनारकादि पर्यायें होती हैं । तथापि शुद्ध विज्ञानमय स्वानन्दमय 
परणति ही मेरी परणति है। मेरा आत्मा असंख्यप्रदेशी है, अमूर्तिक है, पुदूगलादि परपदार्थोसे 
सवंथा भिन्न है | स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्व्रभावका धनी हे। पुदूगलादि अचेतन द्रव्य और 
अन्य जीवादि सचतन द्रव्योंसे, उनके प्रदेशोंसे, उनकी परणतियों से और उनके स्वतन्त्र गुणोंसे मुझे 
कोई प्रयाजन नहीं है । वे सब पर चतुष्टय न मेरे हैं और न मैं उनका हूँ । न वे मुममें प्रवेश कर सकते 
हैं, और न मै उनमें प्रवश कर सकता हूँ। नव मेरा बिगाड़ कर सकते हैं और न मैं उनका बिगाड़ कर 
सकता हूँ । एसा वस्तुस्वरूप होते हुए भी में पर द्रव्योंके अनायास निमित्त मिलने पर या मिलनेकी व्यर्थ 
की आशंका पर भयभीत होकर अकस्मात्‌ सयका पात्र बनकर अपने बुद्धि चैन्तयस्थरूपसे विहीन होकर 
दुःखी बन जाऊँ ता यह मरा बहुत बड़ा अज्ञान होगा। 


ऐसे वस्तुके यथार्थ स्वरूपक विचार करने पर सम्प्रग्टट्रीके किसी भी प्रकारके भयका सम्धार 
नहीं होता । वह स्वात्मस्वरूपमें टढ़ होकर अपनेको सब प्रकारसे सुरक्षित मानता है। वह जानता हैं 
कि जब मेरा आत्मा अखण्ड, अच्छेय और अभेद्य हें तब किसी पदाथेसे भय कैसा? वह छानवान 
होकर सदा निर्भेय विचरण करता है। ६५। $5६। 


उपसंहार: 
( अनुष्टुप्‌ ) 
इति सप्तमयादीनां स्वरूप कथितं मया । 
स्ंषां धीमता शान्त्यै कुन्थुसागर धरिणा ॥ ६७ ॥ 


इतीत्यादिः--इत्येघ॑ उक्तप्रकारेण धीमता बुद्धिमता श्रीकुन्थुसागरसूरिणा आचाय॑बर्येण कुन्थुसागरेण 
सप्तभयादीनां स्व॒रूपं तत्परिद्यारोपायश्व निरूपितः । यतस्स्थात्‌ सर्वेधामपि जीवानां शान्तिलाभः | सम्यक्स्व- 
प्राप्तिश्व स्यात्‌ | ६७ । 


ऊपर लिख प्रकारसे बुद्धिविभवशाली श्री ५०८ आचार्यर्य कुन्थुसागर महाराजने जीबोंके 
शान्ति लाभके लिए तथा सम्यक्त्वकी प्राप्तिकि लिए अथवा सम्यक्बके निर्मल बनानेके लिए सप्त प्रय 
अआदिका स्वरूप तथा उनसे दूर रहनेके सदुपायोंका वर्णन किया । ६७। 


इति भयसप्तकनिरूपणम्‌ । 


मैष्टिकाचार ६६ 


संवेगादि-अष्टगुणनिरूपणम्‌ 
( अनुष्टुप्‌ ) 
प्रहन:- संवेगाद्यष्टघर्माश्च भ्राउ्धानां सन्ति कीहशाः । 
वद तेषां स्वरूप मे तेषु वृत्तिभवेद्यथा ॥ 

हे गुयो ! सवेगादीनां अश्नां धर्माणां स्वरूपं कथय यतस्तेषु मम वृत्तिभ॑ बेत्‌ । 

हे गुरुदेव ! सम्यक्त्वीके संवेण और निर्वेद आदिक अष्ट गुण होते हैं उनका क्या स्व॒रूप है 
कृपाकर कहिए ताकि उनके पालनेमें मेरी प्रवृत्ति हो-- 

संचेगका स्वरूप 
( श्रन॒ुष्ट॒प्‌ ) 
स्वधर्में सुखदे प्रोतिर्थम दुःखदे5रुचिः । 
भावषो यस्पेति स्याक्तस्य संचगः सुखदो गुणः ॥ ६८ ॥ 

स्व इृत्यादि:--सुखदे स्वधर्में स्वानन्दसुखस्वरूपे आत्मधर्में क्षमादी यदा प्रीतिमत्पग्यते | तथा दुःखदे 
दुःखदायिनि अधर्में तद्रिपरीते अनात्मधर्में5राचिः संजायते । यस्‍्य जीवस्य इति मावः स्वात्तस्य सुखद: संवेगो नाम 
प्रथमों गुण: स्यात्‌ ॥ ८ं८। 

चतुर्गति परिभ्रमण ही संसार है| संसार रूप इस परिश्रमणमें यह जीव अनेक भांतिके दुःख 
उठाता है। यह संसारबृक्ष कमंमूलक है । कर्माइयसे ही जीव चतुशशलिमे परिभ्रमण करता है। इस 
दुःख मूलक संसारसे उद्बंग उत्पन्त होना अर्थात्‌ अरुचि उत्पन्न होना यही संबंगनामा गुण है । जिस 
बुद्धिमानको संसारात्पादक अधर्ममं अरूच होती है उसके दया, क्षमा, निरहंकार, सरलता अपरिगप्रहत्व 
ओर त्रह्मचये आदि पत्रित्र गुणों में स्वयं प्रीति उत्पन्न होती है। ये दोनों ही प्रकार संत्रग गुणक रूपान्तर 
हैं| यद्यपि सम्यग्टट्टी सप्त मय रहित हाता है तथापि वह संसारके दुःबोंसे भयभीत होता है । इन दानों 
भयों में महान्‌ अन्त है। सप्त मय पर पदाथ्थके निममित्त जन्य भ्रमवदश मोहादयसे होते है पर यह संवेग 
जनित भय स्त्रपदार्थेके यथार्थ बोध होनेसे तथा परपरणतिस्तरूप अपनी अज्ञानता पर खद द्वॉनस 
परके मोहके अभ्ावमें होता है इस प्रकार दोनोंमें महान अन्तर है । सप्त भय त्याज्य है | उतका अस्तित्व 
मिथ्यात्वके अष्तित्वका सूचक है किन्तु संसारपरिश्रमणसे भीरुता मोक्षसुख श्राप्तिक प्रति उत्साह और 
साहस प्रदान करता है अतः वह भीरुता भी बीरता है । यही संवेग नाम प्रथम गुण है । ६८। 


निवेंग गुणका स्वरूप 
( इन्द्रवज्ना ) 
संसारदेहे विपये विरक्तो यः शुद्धचिद्रपसुखेउनुरक्त:। 
स्वानन्द्‌ भत्तं: खुमतेः कृपाब्चे: स्यात्तस्य (नवंगगुणः पवित्रः॥ ६६ ॥ 
संसारेत्यादि :- भावस्तयम्‌ - संसाराद्‌ भीतितानिमिचेन संवेगेन स जीव: संसारात्‌ देहात्‌ विपय- 


छुखाच्च यदा विरक्ती भषति तथा निविकारस्वरूपे चेतन्यसुर्ख चानुरक्तो भवति तदा परमानन्दस्वरूपस्य तस्य 
दयामूत्तेनिवेंगनाम्न: पव्ित्रगुशस्थ प्रासिभंवति | स एब निर्वेगगुण इत्यथ्थ: । ६६ । 


है 
रे अ्रवकणम प्रदोष 


प्रथम संवेगका स्वरूप बताया था कि संसारसे भीरुताका नाम संवेग हे। इस भीरुताका फल 
जीवकी संसार, देह और विपयभोगोंसे विरक्ति है। जो पुरुष संसारकी असास्ता, अनित्यता, ओर 
अदारणताको देखकर उससे विरक्त होता है, धृणास्पद देहके यथार्थ स्वरूपका चिन्तवन कर और 
कामिनियोंकी सुन्दरताको मलसे मरे हुए सुबर्णक घड़ेकी तरह समझकर काम भोगादिकोंसे अरुचि 
करने लगता है तथा पांचों ही इन्द्रियोंके विपयोंके सुखोंको अ्रन्तमें नीरस देखकर उनकी अभिलापासे 
चित्तवृत्तिको हटाता है वही सम्यक्‌ विचारवान्‌ अपने परमानन्दस्वरूप, निरंजन, निर्विकार, कर्म कालिमा- 
रहित और चेतन्यस्वरूप आत्माके प्रति अनुरागी हो ज्ञाता है। उस दयासागर आनन्दमूर्ति बुद्धिमानको 
यह प्रवृत्ति ही निर्वेण नामा गुण है जा सम्यक्त्वका साधक है । ६६। 


उपशम गुणका स्वरूप 
( अनुष्ट॒प्‌ ) 
क्रोधादेदु:खदस्थास्ति मनन्‍्दता यस्य सोम्यता। 
स्यादुपशमगुणस्तस्य मिथः श्रीदः रूखप्रद: ॥ ७० ॥ 

क्रोघे त्यादि :--उपशमः शान्तिरित्यर्थ: | यदा यस्य दुःखद॒त्य अ्नन्तदु.ख्ात्यादकस्य क्रोधादें: मन्दता 
मर्बति तथा सौम्यता सोम्यत्यमायाति परिणामे तदा तस्य सुखप्रद; श्रीदः कल्याणकारी च परिणाम एवापशभगुण: 
स्थात्‌ | ७० । 

क्राधादि परिणाम आत्माकों सद्दा दुःखदाता है । क्राधी स्वरद्िंसक है. और परहिंसक है। ऋषसे 
हिसा तो होती ही हे पर अन्य भी लोभ, भीरुत्त और अहंकार आदि दुगुण उत्पन्न होते हैं । ये सत्र 
दुगु ण अनात्म स्वरूप होनेसे अनन्त दुः बके प्रदाता हैं। जब जीव अपने सत्रयक्ञों द्वारा इन क्रोधादि 
परिणामों की मन्दता करता हूँ तब उसके आत्मामें जा सनन्‍्ताप ब शान्ति हाती हे उसे ही उपशम गुण 
कहते हैं । इस गुण से मनुषप्यकी प्रेकृतिमें सौम्यता आ जाती है । दृष्टि बदल जाती है । यह उपशम गुण 
आत्माका अनेक दुःखोंसे बचाता है ओर कल्याणके मर्गक प्रकट करता हैं। इस गुणकी प्राप्ति बिना 
जीवका सम्यग्दशनका लाभ नहीं हो सकता। मिथ्यात्वका उपशम हो जानपर भी यदि अनन्तानुबन्धी 
क्राध, मान, माया या लोभ इनमेंसे किसीका उदय हो तो सम्यक्त्वका नाश हो जाता हैं। इससे यह 
सिद्ध हुआ कि “उपशम” सम्यक्त्वीका प्रधान गुण है । ७० । 

स्वनिन्दा नामक गुणका स्वरूप 
( अनुष्टुप्‌ ) 
विद्यमाने गुणे श्र स्वात्मनि खुखदे सदा। 
स्वनिन्‍्दां कुरुते तम्य स्यथात्‌ स्वनिन्दागुण: प्रियः ॥ «१ ॥ 


विद्यमाने इत्यादि :--संसारावस्थायां सर्वेडपि मनुजा गुशदोपभाजस्सन्ति | कश्चित्‌ स्ंधा गुण: 
रहितोडपि न तथा सर्वथा दोपरहितोशपि न। सम्पर्हध्टेरपि स्वरात्मनि दोपाः सन्ति गुणा अपि । स्वात्मनि सुखदे श्रेष्ठ 
गुणें विद्यमानेअपि यो न तत्र दृष्टि ददाति, किन्तु स्वल्यमपि विद्यमानं दोष॑ दूरीकुत्ु यतते अतध्ष्म दोषनिमित्तेन 
स्व॒निन्दामेब कुरते | तस्य सद्दृष्टे: स स्वनिन्दानामा गुणः स्थात्‌ । ७१ | 


संसारमें ऐसा कोई मनुष्य नहीं है जिसमें गुण या दोप न हों । किसीमें गुण अधिक हैं. तो दोष 
भी कोई न कोई पाया जाता है ओर किसीमें यदि दोष बाहुल्प रे तो एक-दो गुण भी उसमें पाए जाते 


वैष्टिकाचार ७९ 


हैं। सम्यस्टष्टि आत्मामें उक्त नियमानुसार दोष भी हैं तथा सम्यक्त्वादि श्रनेक गुण भी हैं। 
ऐसा द्वोनेपर भी सम्यग्दष्टि अपनेमें विद्यमान अनेक श्रेष्ठ गुणोंकी ओर लक्ष्य नहीं करता, किन्तु 
यदि उसमें स्वल्प भी दोष है तो उसे दूर करनेके लिए स्व॒निन्‍्द[ करता हुआ उस दोपको दूर करनेका 
प्रयत्न करता है । सम्यग्टष्टिका यह स्वरनिन्दाकरण भी एक गुण है जो सम्यक्त्वमें उज्ज्बलता लाता दे 


विशेषार्थ-उन्नतिका एक मात्र साधन यही है कि कोई भी व्यक्ति सदा स्व॒दोषोंका निरीक्षण करे 
तथा उसे दूर करनेका प्रयत्न करे। जब तक उक्त दोष दूर न हो,या दूर करनेमें अपनी दुबलता हो तो उसे 
आत्मग्लानि होना स्थाभाविक है | आत्मग्लानि होनेसे आत्मनिन्दा स्वत: होती है। और इस निनन्‍्दाको 
न सह सकनेके कारण बह उक्त दोपसे अपनेको मुक्त कर लेता है अर्थात्‌ दोप रहित बन जाता है । 


जो सनुष्य अपने दोपका निरीक्षण नहीं करते किन्तु अपनेमें होनेवाले थोड़ेसे भी गुणकों देग्बकर 
फूले नहीं समाते और उसके निमित्तसे स्वात्मप्रशंसा करते हैं उनकी उन्नति रुक जाती है। स्वात्म- 
प्रशंसाकों ही अपनी कीर्तिका प्रसार समभकर हर्पोन्‍्मत्त होने लगते हैं और व थोड़े गुणोंकों अधिक 
बनाकर अथवा गुण न द्ोनपर भी अपनेको गुणवान बनाकर मिथ्या भाषण कर कौतिको प्राप्त करना 
चाहते हैं । वे इस लोभका संत्ररण नहीं कर सकते । 'लोभसे पाप उत्पन्न होता है! इस उक्तिके अनुसार 
कीर्तिलोलुपी मिथ्याभाषण, विश्वासथात, मायाचारी और कपट व्यवहार आदि पार्पोको स्वीकार कर 
अपनेमें रहनेवाले पूर्वके थोड़ेसे भी गुणोंको नष्ट कर डालते हैं और इस प्रकार उनकी उन्नतिका अध्याय 

समाप्त होकर अधःपातका अध्याय प्रारंभ हो जाता है । 
स्वात्मप्रशंता करनेवाले परनिन्दा भी अवश्य करते हैं| बिना ऐसा किए उनका स्व्रात्मकीतनका 
स्‍्वांग नहीं जमता है । अतः दिन दिन वे दुगु ग्योंके पात्र होकर नीच गोतन्रका बंधकर संसार परिश्रमणके 
पात्र बनते हैं । सम्यग्ट्रष्टि ठीक इसके विपरीत स्वदोपनिन्दा, परगुणप्रशंसा, स्वदोपवारण, परगुण- 
ग्रहण, स्वगुगा कथनमें उपत्ता और परदोष वाथनमें भी उपेत्ता भाव इन गुणोंके कारण स्वदोपते दूर होकर 
अनेक शुग्पकि पात्र होते हैं। यह सब उनके “स्वात्मनिन्दा” नामक गुणका श्रष्ठतम कार्य है। इसलिए 

आत्महितंषीकी यह गुण सदा अपनाना चाहिए । ७१। 

गहा-गुणका स्वरूप 
( अनुष्टरप्‌ ) 
घनादिकारणाद्‌ गये: स्याच्चित्त यदि दुखदः । 
तन्निन्दाकरणं नून अ्रीदो गहाँगुणः प्रियः ॥ ७२ ॥ 
घनादीत्यादि:- कदाचित्‌ कर्मोंद्यात्‌ धनादिकारणाद घनप्रापिनिमित्तेन गुणप्रासिनिमिश्ेन-लोक प्रतिष्ठा प्राप्ति 
निमित्तेन राज्याधिकारनिमित्तेन वा चिचे यदि दुःखद: गर्बः गर्षोत्त्ति;स्थात्‌ तदा सद्दृष्टेस्तत्कालमेव्र नून॑ निश्चयेन 
तन्निन्दाकरणु श्रीदः कल्याण प्रदः प्रियश्र गदानामा गुणः स्थात्‌ ।७२॥ 

सम्यग्टष्टि पुरुषका भी कदाचित्‌ कर्मो ह्यवशात्‌ धनकी प्राप्ति हानेसे, अनेक गुग्ोंकी प्राप्ति हो 
जानेसे, कीति फेल जानेसे, राज्य संबंधी अधिकार बलसे ओर अन# विद्याओंमें अपनको पारद्भत देख 
करके गव आ सकता है। सुन्दरशरीर, योवनावस्था, अनेक प्रकारकी भोगोपभोग सामग्रीकी प्राप्ति, स॒पृत्र 
का होना, आशज्ञाकारी पुत्रका होना, रूपवती सुलक्षणा पतित्रता भायाका पाना और अनेक सामाजिक या 


७२ धावकधर्मप्रदीप 


राजकीय सम्मानकी प्राप्तिका होना इत्यादि अनेक कारण हैं जिनका गये मनुष्यको उत्पन्न होता है। उक्त 
प्रकारसे गर्बोन्नत मनुष्योंके मध्यमें रहनेबाले सम्यग्टष्टको भी कदाचिद्‌ ये सब दुगुश उत्पन्न हो सकते हैं 
तथापि बह सदा आत्महितमें सतक रहता है अतः कभी गये उत्पन्न भी हो जाय तो तत्काल अपने गवेकी 
निन्‍्दा करता है। यह परनिमित्तजन्य हो जानेबाले गवेको दूर करनेकी प्रक्रिया ही सम्यग्हष्टिका “गहा”! 
नामक विशिष्ट गुण है । 

विशेषार्थ-पम्यग्टष्टि सदा अपनी दृष्टिको आत्मगुणोंकी ग्राप्तिकी ओर रखता है। सांसारिक वस्तुओं 
का भोग करते हुए भी वह उनको आत्माके भोग योग्य नहीं मानता । यह संसार जिसमें केवल पुद्गल नृत्य 
करता है उप्तका संसार नहीं हे । उसका संसार तो चैतन्यमय लोक है | वह उसमें ही रमण करना चाहता 
है | यद्यपि इस जड़ात्मक संसारसे वह उद्धिम्न है तथापि कर्मोद्यबशात्‌ उसे परित्याग करनेमें अपनेको अस- 
मर्थ पाता है । उसकी अवस्था उस मनुप्यके समान है जो अचेतावस्थामें बॉधकर जंगलमें डाल दिया गया 
है और चेतावस्थामें आकर भी अपनी पराधीनताकोी देखकर, जानकर ओर उसके छूटनेकी अभिलाषा 
रखकर भी अपनेको छुड़ा नहीं पाता अतणव बहीं छटपटाता रहता है। धन, संपत्ति, वैभव ओर कुटुंब 
ध्ादि परवस्तुओंमें स्मना नहीं चाहता पर कर्मोरयके अधीन होनेसे इनका भोग करनेके लिए लाचार 
हाता है। ऐसी स्थितिमें कदाचिन उसे उपयुक्त लौकिक लाभोंके निमित्तसे और पुण्योदयकी प्रबलतामें 
प्राप्त ओगापभोगोंके निमित्तसे अभिमान उत्पन्न हो जाय तो वह तत्काल आत्मग्लानिसे दुःखी हो स्वात्म- 
निन्‍्दा करता है । 

उसकी यह '“गहा” उसे प्रिय है | वह उप्ते ही अपने आत्माक्रे लिए कल्याणदायिनी मानता है। 
इस गुणके निमित्तसे उसे तत्काल आत्मस्वरूपका शरीर पररूपका बाघ होता है ओर वह आत्माहितमें 
सावधान होकर अपनी भूलको दूर कर लेता है ।उर। 

अनुकम्पा गुणका स्वरूप 
( अनुष्टप ) 
स्वान्योपरिद्यादष्टिक रएणमेव तत्त्वतः । 
हालुकम्पागुणगो शेयः सवंसोख्यप्रदर्शकः ॥ ७३॥ 

स्वान्येत्या दि! -भावस्ववयम्‌-दुःखितान्‌ प्राशिगों विलोक्य तद्दुःखापाकरणार्थ यत्‌ चिन्तन तत्‌ 
श्रनुकम्पाशब्देन कथ्यते । सद्दृष्टिः गहनदुःस्वपरिपूरिते संसारे परिश्रमतां जीवानामुपरि सानुकम्पया बुद्धथा 
दुःनबदूरीकाणाथ तदुद्वाराथ च बतते । स्वप्तपि दुःखमूजाद्वागादिपरिणामाच्च दूरीकरोति । एतदेव सद्दृष्टे: 
अनुकम्पागुण:। ७३ । 

दुखित प्राणीको देखकर उसके दुखको दूर करनेकी इच्छा या चिन्ताको अथवा प्रयक्षकों अनुकम्पा 
या दया कहते हैं । सदृदृष्टि पुरुप सतत दयालु होता है । केवल व्य/बहारिक दुखोंसे परिपीड़ित पुरुषोंपर 
ही वह दया नहीं करता बल्कि उ्यवहारट्ष्स्या जो विपयान्ध पुरुष अपनेको सुखी मानते हैं उनकी उस 
अनथ परस्पराको उत्पन्न करनेत्राली विपयान्धताकों भी दूर कर उन्हें आत्मिक सच्चे सुखकी प्राप्ति होवे 
ऐसा प्रयज्ञ करता है । स्वयं अपनेको भी दुःखका मूल राग, द्वेप, काम और क्रोधादि विक्ृत परिणामोंसे 
बचाता है। उसका यह सत्पयक्ञ ही अपने व अन्य पर की गई दया दृष्टि है जो सर्बप्रकार सुखप्रदायिनी 
है। इसे ही अनुकम्पानामा सम्यक्त्वका गुण कहते हैं | ७३ । 
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झआस्तिफ्यगुणका स्वरुप 


( जुष्टप्‌ ) 


देवे शास्त्रे गुरो यस्य बन्धे मोक्ते शुभेः्शुमे। 
श्रद्धास्ति शपंदा तस्था5स्तिक्यनामा भवेद्‌ गुणः ॥ ७४ ॥ 
देवे इत्यादिः-देंवे ससत््द्धितड़रे रागद्रेपकामक्रोधादियदेते विशानधनस्वरूपे अरंत्परमेष्ठिनि शास्त्रे तदुपदि्ने 
परस्परविगेघरहिते. दयामयसद्धमंप्रकाशके शास्त्रे गुगे॑ तत्प्रतिपादितसन्मागातरलम्बिनि सुखदुःखसमे गुगी तथा 
शुभेष्शुभे बन्धे मोज्षे अर्ईत्परतिपादते सद्धमें च यस्य शर्मदा श्रद्धाइश्त तस्य आधप्तिक्यनामा गुणेइस्ति। 

“आपस्तिको लभते मोक्ष नास्तिको नरक ध्रुव्रम्‌ ! इत्यादि लोफिकोक्त्या श्र/रितिकानामेत्र कल्यायं 
स्थान्न नास्तिकानामिति श्रद्धा धार्किक णागस्ति । किन्तु कोडमो आत्रतिकः कश्व नास्तिक: हत्यस्मिन्‌ त्रिषयेषस्ति 
महान जिवाद इति वेदानुयाथिनस्तु बदन्ति यत्‌ “'नात्तिका बेदनिन्दक,?? वेदा; प्रमाणमिति यत्य श्रद्धा स 
आास्तिक: तदन्यो नार्तिकः | 

शब्दशान्त्रेण तु '“अस्तति'” इति मतियंस्थासी श्रास्तिक इति सिद्धाचति । किमग्ति इति प्रश्ने सति सत्यमु- 
तरमेतत्‌ यत्‌ सर्बप्र श्मं तावत्‌ स्वात्मनोइस्तिलमे+ ग्राह म्‌ू स्वास्तित्यामावे अन्यस्य कस्याप्यरितत्थ को विजानीयात्‌ । 
ज्ञाता द्रष्टा अ्नुमभाषता खलु अ्रदमेद्ास्मि तथाहमेव शुद्धों नितिकत्पों निरज्ञनः इत्पेवंप्रकोरेण आत्मनस्स्वरूपात्तित्वे 
मतिरत यस्प स एबं 'आस्तिक ? 'इति आत्मनोडस्तित्वे (/द्धे स खलु नित्यो5नित्यो वा शरीयराद्‌ यति क्तो5 यतिब्क्तो 
था बद्धोड्वद्धों वा इृत्यादयः प्रश्नाः तस्य मनासे सज्ञायन्ते । तदा तस्य अधिगतात्मत्वेन केब्रलशञानविभूषितिन च 
परमर्पिणा यदात्मनः बंधावस्थामुक्तावरथयों: तत्कारणानां च आश्र वसंत्र निर्जरादीनां स्वरूप॑ ग्रतिपादत तेषामशितित्व 
भद्धा मपति । इत्येद्प्रकारेण सुनिश्चितमेतत्‌ यत्‌ आत्मनों वा तत्पर्यायाणां परलोकादोनां वा तत्कास्णभूते शुभेड्शुमे 
वा कर्मणि तद्दियोगरूपे मोक्षस्यारितित्वे यस्य“अ>्ति' इति मतिरस्ति स एबं झआध्तिक;। सम्यग्दृश्टिस्तु परमार्तिकोड- 
घ्ति। तस्थवैत्र परमश्रावकस्‍्य परमगुणः आर्ति क्यिति कथ्यते | ७४ | 

आस् विकपनके भावकी आस्तिक्य गुण कहते हैं। प्राणिम त्रके हितकारक, राग टेप काम क्रोधादि 
विकारोंसे रदित व ज्ञानधनस्वरूप अहन्तपरमेप्टीमें, उनके द्वारा उपदिष्ट पारस्परिक विरोधभाव 
रहित दयामय सद्वम प्रकाशक शास्त्रमे, शास्त्र प्रतिपादित सम्मागंका अवबलम्बन करनेवाले तथा सुख- 
दुबमें, मित्र-जत्र॒में, संपोग और वियोगमें और मबन-इम शानमें, हर्प-विपादसे रहित समताभावक्े समुपा- 
सक गुरुपें ओर सतंज्ञ प्रतिपादित सद्र॒मंमें तथा झुभाशुभरूप बन्ध मोक्षमें जिसकी सुखदायिनी परम श्रद्धा है 
बही आस्तिक है । उसका यह सर्वोत्कृष्ट गुण ही “आस्तिक्य” नामा गुण है । 

“आस्तिक नियममे मोक्षका तथा नास्तिक नरकका अधिकारी है” ऐसी लोकोक्तिको सुनकर 
अनेक धर्मात्माओंका यह विश्वास है कि आस्तिकोंक्रा कल्याण होगा नास्विकोंकरा नहीं। पर कौन 
आस्तिक है ओर कौन नास्तिक है यह तो सबपे बड़ा विवाद।स्पद प्रश्न है। वेदानुयायी लोग ““वेद्नि- 

क नास्तिक है” ऐसा कहते हैं । इसका सीघा अर्थ यह हुआ कि ज्ञिस व्यक्तिकी श्रद्धामें वेदोंकी प्रामा- 
शिकता है वही आस्तिक है और अन्य सब नास्तनिक हैं | 

व्याकरणशास्त्रसे यदि आस्तिक दब्दका विचार किया जाय तो यद्द अथ होता है कि “अस्ति” 
पेसी जिसकी मति है बह आस्तिक दै। यहाँ यद्‌ प्रहन उपस्थित द्वोता दे कि किस पदुर्थके अस्तित्वको 
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स्वीकार करनेवाला आस्तिक माना जाय १ इसका न्यायसंगत उत्तर है कि सर्वे प्रथम जिसे अपना स्वयंका 
अस्तित्व स्वीकार हो वह आस्तिक है। अनेक मत ऐसे हैं जो स्वात्माका ही आस्तित्व स्त्रीकार 
नहीं करते । जहां आत्माका ही अस्तित्व स्वीकार नहीं है वहां बन्ध और मोक्ष, पुण्य और पाप लोक और 
परलोक, सदाचार और असवाचार,हिंसा और अहिंसा तथा कत्तव्य और अकरत्तव्यके अ स्तित्वका प्रशन नहीं 
उठता। “मूल नास्ति कुतः शाखा” अर्थात्‌ जिस वृक्षमें जड़का ही अभाव है उसकी शाखा,प्रतिशाखा,पत्र, 
पुष्ष ओर फलकी आशा करना मूर्ख्ताकी वात है । इसी प्रकार स्वात्मसत्ताके अभातमें उसके संत्रंधकी 
सारी बिन्‍्ताएं व्यथ हैं । 

जितने मत-मतान्तर, सिद्धान्त व सम्प्रदाय संसारमें प्रचलित हैं व सब शान्तिलाभ, सुखप्राप्ति व 
मुक्तिप्राप्तिके लिए या बस्तुतत्त्व-जगद्गरहस्यके प्रतिपादनके लिए हैं। उनका उद्दं श्य उक्त उद्दे श्योंमेंसे एक 
न एक अवश्य है। ऐसी स्थितिमें यह प्रश्न सहज ही होता है कि यह शान्ति, सुख्य व मुक्ति कौन 
प्राप्त करेगा ? वस्तुका तत्त्त ओर जगतका रहस्य कोन सममझेगा ? इन सब सैद्धान्तिक रचनाओंका 
करनेवाला कौन है ओर किसके लिए ये सब रचनाएं हुई हैं ? तो इन सब प्रइनोंका एक ही उत्तर आयगा 
कि आत्माके लिए अर्थात्‌ जीबके लिए । 


इस प्रकार आत्माके अस्तित्वके स्वीकार कर लनेके साथ ही यह प्ररन तत्काल उपस्थित हो जाता 
है कि वह कहांसे आता है, कंसे पैदा होता है, कहां ज्ञाता है, क्‍या देह ही स्वात्म। है या देहसे प्रथक 
कोई स्वात्मा है, आत्मा कैसा हैं, वह किस लक्षण, च्छि, गुण या स्वभाववाला है । उसकी लंबाई, 
चोड़ाई आकार-प्रकार और रूप-रंग क्‍या है ९ इत्यादि अनेक प्रशन उठते हैं । इन सब प्रश्नोंके सम्वन्धमें 
विचार करने पर यह सहज ही समभमें आ जाता हैं कि देहसे प्रथक कोई आत्मनत्ष्व हे जा स्थायी है तथा 
जिसके लिए कल्याणका उपदेश सभी सिद्धान्तकार देते हैं । यदि वह शरीरम।त्र होता तो अग्रिमें 
भस्म हो जाता | फिर पुण्य-पाप आदि कर्चंव्योंका उपदेश व्यथ हा जाता | जो लोग देहमात्र ही आत्मा 
मानत हैं वे लाक-परलोक, पुण्य-पाप और आत्मा-परमात्मा यह सत्र कुछ नहीं मानते । उनके मतमें 
सदाचार ओर अनाचारकी काई व्याख्या नहीं बन सकती । मूलभूत आत्माके अभावमं उसके लिए कुछ 
भी प्रतिपादन करना असम्भव हैं । ऐसी स्थितिमें सभा पदाथोंका अस्तित्व समाप्त होता है । यही 
तास्तिकत्व है । ऐसी मान्यतावाले नास्तिक हैं। न कि वेदनिन्दक नास्तिक हैं । किसीको निन्‍दा या 
प्रशेसासे कोई आस्तिक या नास्तिक नहीं हा सकता बल्कि उस मूलभूत स्वात्माक्रें तथा उसके 
स्वरूपकी प्र/प्तिके सदुपायोंकों स्वीकार न करना ही नास्तिकत्वकी टीक व्याख्या हे। 


सम्यग्टष्टि पुरुष अपने स्वात्माका आस्तित्व तो मानता ही है साथ ही उसका द्रव्यहष्टिसे नित्य 
शाश्वत स्वरूप भी उसकी हृष्ठतिसे ओमकल नहीं हे। उसका यह विश्वास है कि आत्मा अमर हे, 
निर्बिकार हे, शुद्ध है, बुद्ध हैं, निरञ्ञन है, ज्ञान-दशनचेतन्य स्त्ररूप है। वह देहमें स्थित है, देह ही 
आत्मा नहीं है। उसे स्वात्मापराधजनित कर्म लगे हुए हैं, जिनसे उसकी अवस्था शुद्ध रूपमें नहीं 
है, किन्तु बह कर्मजनित विकारोंको दृस्‍्कर शुद्ध हो सकता है । वह केवल अपने अपराधसे स्वयं 
बद्ध है। कोई दूसरा व्यक्ति उसे बाँवने या छोड़नेवाला नहीं हे । जिन आत्माओंने अपने बिकारोंपर 
विजय पा ली है वे देहधारणकी परम्पराके कप्टसे छूट जाते हैं और वे ही आत्मा “परमात्मा” कहलाते 
हैं। वद्द मानता है कि एक शाइवत सुख-दुखका दाता अपना शासन दण्ड चलानेबाला कोई परमात्मा? 
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नहीं है, जो मुझे पराधीन कर सके। अपने बनाने और बिगाइनेमें मैं स्वतन्त्र हूँ । मैंने अब तक 
अपनेको अपनी भूलसे बिगाड़ा है, परमात्माने मुझे नहीं बिगाड़ा। मैं अपनी भूलका प्रायश्रित्त कर 
निरपराध हो स्वयं परमात्मा बन सकता हूँ । मुझे कोई दूसरा-इश्वर परमात्मा बनानेवाला नहीं है । 

इस प्रकार सदूदृष्टि पुरुषकों अपने आत्माक्रे अस्तित्वका पूर्ण बोध है। उसकी दद्ध[|वस्थाका, 
बद्भावस्थाके कारणोंका और बद्धभावस्थामें कारण होनेबाली अपनी स्वरूप हानिका पृण ज्ञान हे । 
आत्मा विचार करता है कि वह किससे वँधा है। उसे बॉयनवाले कर्म क्या है? वे कैसे आगए ९ 
कैसे बैंध गए १ उन्हें कैसे रोका जा सकता है ? पूतबद्ध कम कैसे मुझसे दूर हो सकते हैं ? वह अवस्था 
कब होगी जब में सर्व कर्मोपर व तन्निमित्तजन्य काम-क्रोधादि बिकारों पर विजय पाकर नित्य शाइवत्त 
अपने चिदानन्दमय स्वरूपको प्राप्त होऊँगा । 

इन प्रशनोंके उत्तर स्वरूप क्रमशः उप्ते जीचब, अजीव, आख््रव, बन्ध, संवर, निजरा ओर मोक्ष इन 
तत्त्तोंका सम्पूर्ण बोध है ओर उन सबका बोध जिनसे प्राप्त हुआ है उन परमवीतराभी परमात्मपनेको 
प्राप्त अहँत्परमेष्ठीमें, उनके प्रदिपादित उपदेश स्वरूप शा्ोंमें तथा उस परिशुद्ध मार्गका सत्याथं रूपसे 
अवलम्बनकर स्वात्मशाधक साधुओंमें उसे परिपूर्ण श्रद्धा है । इप्त प्रकार इस सब जगतके रहस्यभू त 
तक्त्वोंक अस्तित्वका स्वीकार करने रूप “आस्तिक्य”' गुणको सद्रृष्टि प्राप्त होता है। ७४ । 


वात्सल्य गुणका स्घरूप 
( अनुष्ट प्‌ ) 
यः स्वात्मवत्‌ सदा प्रीति करोति धार्मिकेः समम्‌। 
तस्य वास्सल्यधमः स्यात्सवष्रागिदितद्लु र: ॥ ७४॥ 
यः स्वात्मवदित्यादिः--यः पुरुषः धार्मिकाणामुपरि प्रीति विधने । तेपरां विपत्तिनिवारणे सदा सन्‍नद्ो 
भवति । तेपां घ॒र्मपरिपालने साहाय्यं कगेति | तथा सदा स्वात्मबत्‌ तेपामात्मसमुद्धस्णे समुन्नतो च प्रयक्षशीलों 
भवति, स एबं वात्सल्यगुणवानस्ति | ७५ | 
प्रीतिका प्रकप इस जगनमें माताका पुत्रमें होता है | यद्यपि पिता-पुत्रका, भाई-भाईका और पति- 
पत्नीका भी स्नेह सम्बन्ध होता हैं किन्तु इन सबमें प्रीतिका भाव कुछ न कुछ स्वाथंमूलक है. । पिता 
पुत्रके प्रति प्रम करता दै क्योंकि उसे यह भरोसा हैँ कि यह हमार कुलका नाम जागृत करेगा तथा 
वृद्धावस्थामें मेरा सहायक होगा । यदि उसे पुत्रसे इन दोनों बातोंकी काई आश। न रह जाय तो वह 
उसे अपन घरसे प्रथक कर देता हू। भाइ भाइ अथंके लिए लड़ते हैं। अथक निमित्तसे भाई बहिनमें 
भी खटपट हा जाती हूं। पति पत्नीका स्नेह ता केबल पारस्परिक विपय पूतिक साधन द्वानस ही 
प्रारम्भ दाता हैं। मध्यकालमें बह जीवन निवाहके लिए परस्पर साधन भूत हानसे टिकता हैँ आर 
अन्तमें सन्‍्तान मोह ही उस स्नहका टिक्राता है। उक्त स्वरार्थाके अमावमें वह कच्ची लकड़ीकी तरद पद 
पद्द पर चटकता हँँ। यदि लोकलज्ञाके भयकी चिन्ता न हो ता वह बिलकुल ही टूट सकता हू । पुत्र 
भी माताको तब तक अधिक स्नेह करता हैं जब तक माता दुग्यपान कराती हैं । भाजनका साधन 
अन्नादि हो जाने पर स्नेहकी मात्र घटने लगती है। अवस्था बड़ी होने पर बह अपने स्वार्थके लिए 
माताका अनादर भी करता हे तथा आश्षाक्रे बहिमुख हा जाता है। विवादित हो जाने पर वह 
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विषयान्ध पत्नौक़ा दास हो माताकों बिलकुज़ भूल जाता है और माताके भोजनका ख्चे भी उसे भार 
रूप मालूम हाने लगता है। वह स्वयं माताका अनादर करने लगता है।इतना ही नहीं,बल्कि पक्षी द्वारा 
भी माताका निरादर होने पर उस पर उपेक्षा करता हूं तथा माताका हो दोष देनको प्रस्थुत रहता है । 
इन सब बातोंके विचारसे यह ध्रव सत्य है कि सांसारिक स्नेह बम्धन केवल स्वार्थजनन्य बन्धन है । 
पारस्परिक स्त्राथंके लिए गत्र भी मित्र बन जाते हैं । अपरिचितोंमें भी घनिष्ट परिचय हो जाता है । 
इतना द्वोते हुए भी माताका अपने बत्स पर स्नेहका बन्धन निःस्वार्थ द्वाता है । 


मनुष्य, पशु, पत्ती आदि सभी प्राणियोंमें यह नियम देखा जाता हूँ। “पुत्र छुपुत्र हो जाता हे 
पर माता कुप्ताता नहीं द्वाती! एसी लाकाक्ति प्रसिद्र है। माता गम समयसे ही बालककी सुविधाका 
ध्यान रखती है। गर्भभारकों बदन करते हुए भी प्रसन्‍्नमुत्र रहती है। गरम, तीखा, चटपटा और 
अनिष्कारक भोजन केत्रत्त इप लिए नहीं खाती +# वह गभस्थ बालकको हानिकारक द्वोगा। पुत्रोपपत्तिके 
बाद जब्र तक बह दुग्धपान करता है तब तक शातकारक, उप्णक/रक और गरिछ भोजन केवल इस विचारसे 
नहीं करती कि बालकका शीत या उष्णताका विकार हवा जायगा । दुग्धपान छूट जाने पर भी उनकी 
सदा परिचर्या करती रहती है, उसके सुख दुः'वका ध्यान रखती है । यदि घरमे घन भी न हो, दरिद्रता 
दो तो भी स्वयं मज (रा करक घनाप।जन करती है ओर स्त्रयं एक बार रूखा सूखा वासो अन्न खाकर 
भी बालकको उत्तम भाजन कराता हू । बालक दुष्ट प्रक्रृतका भा हा जाय, अनादर भा कर, आज्ञा भी 
न माने तथा गांव भरका उप,ब कर उल्लाहुना लाव ता भी माता उसे स्नह करता हूँ । विवाहित होने पर 
यदि पुत्र ओर पुत्रवधू दाना ।नरादर कर; भाजनका भी तग कर ता भी माता नित्य प्रातः सायं अपन 
पुत्र॒का, पुन्नक सुखक [लए प्रतघूका तथा उसके पुत्र पुत्रियाका छुशलता आए कल्याणका भावना पूथक 
परिचर्या करती रहती है। 


बत्सके प्रति माताकी इस निःस्वार्थ प्रीतिन इसीलिए अपना “वात्सल्य” नाम पाया है। वात्मल्य 
शब्दके अथम व सब गुण (छप हूं जा बत्सऊ प्रति माताओी प्रीमिमें होते हैं या हा सकते हैं । कोई भी 
धमात्मा दूसर घम्ात्माक प्रति क्या व्यवद्यार रख कंसा बतांव करें इसक्रे लिए आचार्योने सत्र 
“वबात्सल्य” झब्दका ही उपयोग किया हैं। प्रीतिके वाचक सेड़ड्ों शब्दोंके रते हुए उनमेंसे 
एकका भी योग भहीं किया हू । 


इसका तात्पय यह है कि को3 भी ध्मज्ञ सम्यग्टप दूसरे साधर्मीको देखकर इतना प्रसम्न हो 
जितना माता वत्सआ देखकर द्वोती है। डसके हितका और सु ब-दुःबका उतना ही ख्याल रखे। उससे 
गलती भी हा जाय ता वह उप्तकी निन्‍दा नहीं कर ओर न दु्रासे की गई उसकी निन्शाकों सदे। वह 
सदा उसछे दोपोंकी दूर करनकी सतत चेष्टा करे और सद्दा उसकी गुणोन्नतिका ध्यान रखे। सारांश यह 
है कि उसे दर प्रकार्से अपनाए जिससे धर्मकी वृद्धि हो। 


ग्रंथकार आचारयन वात्सल्य' का अथ यद्यपि 'जीति? किया है किन्तु उत्त शब्दका प्रयोग करते 
हुए भी उन्होंने वात्सल्य शब्दके पूर्णार्थक्रो व्यक्त करनेके लिए उसे उपयुक्त नहीं माना अतः यथार्थ अथ 
का सम्यग्बोध करानेक्रे लिए “स्वात्मवत” ऐसा डदाइरण देकर स्पष्टीकरण किया है। इसका तात्यय 
यह है कि जिस प्रकार प्रत्येक मनुष्य अपने हितका, अपने सुख-दुखका अपनी समुन्नतिका, अपनी 
फोति रक्षाका अपने दारीर रक्षाका, अपने धमकी रक्षाका वृद्धि और अपने गुणोंकी उन्नतिका सद। ध्य/न 
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रखता है. उसी तरह उसे अपने सहरधर्मीफे लिए भो रखना चाहिए। यहद्दी सम्यग्दश्टिका “बात्सल्य”! 
गुण है । 

यद्यपि नीतिकारन कहा है कि--“संस्छतो व्यवहारस्तु न हि. मायाविवजितः” अर्थात संसारका 
कोई भी व्यवहार माया अथात्‌ कपटसे रद्दित नहीं होता । बिना छुछ न छुझ् कपट व्यवह्ारके सांसारिक 
व्यवहार नहीं चलता । अनक स्थलोंमें तो कपट व्यवहार 'सभ्यत्ता' में शांमल हूँ | मायाचारी सहित 
मिथ्याकीतेन शिप्टता और नागरिकताकी कोटिमें गिना जाता है । यदि किसी आगत व्यक्तिका ( भले 
ही उसमें वे गुण न हों ) आप उत्तमोत्तम शब्दों द्वारा स्वागत न करें ता आप अशिष्ठ, आर्मीण और 
सभ्यता रहित व्यक्तियोंक्री गणनामें गिने जांयगे जब कि स्सका मिथ्याक्रीतेन कर स्वागत दरना, 
सभ्यता, शिष्ठता और नागरिकताकी मर्यादाम गिना जाता हैँ । एसा हाते हुए भी सम्यस्टप्टि इससे 
अर्थात्‌ सहधर्मासे सभ्यत्ताकी रक्षाथ शिष्ट व्यवहार नद्दीं करता बल्कि दितिपिताके नाते उससे समुचित 
स्नहमय व्यचद्दार करता है। उसका यह सद्व्यवद्द!र उसके 'वात्सल्य' गुणके वारण दी दे । ७४ । 


उपसंद्यार 
( अलुष्दुप्‌ ) 
श्रावकाणां प्रबोधा्थ विशेषाप्गुणा मया 
प्राकास्ते व्यचहारंडपि मिथस्सत्प्रीतिकारका: ॥ ७६ | 
श्रावकाणामित्यादिः--प्रोक्तात्ते संवेगादयोडशे गुणाः यद्यपि सम्यग्हष्टेम॑बन्त्येव । सभ्यक्त्वे सति तेषामुत्य- 
त्तिभ॑वत्वेत्र । याद न स्ात्तईि सम्पक्तस्यैत द्वाति: स्यात्‌ । सम्क्त्यस्थ फ्रानि ए4 एतानि इत्यपि कथन सम- 
ख़समेव प्रतिभाति | व्यवह्ारेडपि स्वंसाधारणप्राणिपु यदि ते गुणाः स्थुस्तदा तेषां परस्पर प्रीतिकारका: स्थ॒ु: ।७६। 


श्रावकोंके प्रबोधक लिए संत्रगादि अष्ट गुणोंका बणन जो पहले किया गया है वे गुण सम्यग 
हडी जीवके अवश्य होते हैं, क्‍योंकि सम्यक्त्वके उत्पन्न होने पर वे अवश्य पाये जाते हैं। यदि वे न हों 
तो सम्यकत्वकी भी हीनता हो जाय । ये गुण सम्यक्त्वरूरों वृत्ञक फज्ञ हैं ऐसा भी कहा जाय त्तो 
उचित ही हैं । अतएव॒ व्यवद्वारसे संसारके साधारण मनुष्यों द्वारा भी यदि ये गुण अपना लिए जांय तो 
परस्पर एक दूसरेके लिए श्रत्यन्त प्रीतिकारक सिद्ध होगे। 
विशेषार्थ -विश्वशान्तिकी यह महोपधि हैं। वर्तमान कालमें जो विभिन्न राष्ट्रोमें अ्रशाम्तिकी 
धारा बह रही है । उससे पद पद पर युद्र॒की आशंका बनी रहती है, जिससे सभी राष्ट्र एक दूसरेसे 
भयभीत रहते हैं । इस भीतिको दूर करनेके लिए ये महागुण परम अमृत रसायनके समान हैं । यदि 
इनमें ते एक 'संवेग” गुणकों ही लोग अपना लें अर्थात्‌ धर्म (कत्तेज्य) से प्रीति ओर अधमेसे (अकर्चाव्य) 
से अरुचि करने लगें तो पारस्परिक भीति दूर हो जाय । सभी विश्वशान्त्रिक इच्छुक हें, फिर भी 
शान्ति नहीं हैं उसका कारण क्या हैं ? क्‍या विश्वके प्राणियोंमें अशान्तिकों कोई विश्वके बाहरके प्राणी 
उत्पन्न करते हैं ? उत्तर होगः नहीं। तब और क्या कारण है इस पर विचार किया जाय तो ज्ञात 
गा कि एक राष्ट्रकी दूसरे राष्ट्रों पर जो अविश्वासकी छाया हैं बह उसे अशान्तिकी शंका पद्‌ पद पर 
उत्पन्न कराती “है । अजिद्वास निष्कारण नहीं हे । अविश्वास साधार है। उसका आधार है 
लोभ! । प्रत्येक अपने राज्यफी परिधि बढ़ननेकी फिकरमें है | दूपरे राष्ट्रों पप अपना शासन दण्ड 
चलाना चाद्ता है। बदाँको सम्पत्तिका उपभाग अपने देशके लिए करना चाहता है। इतना ही नहीं 
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चहुंके लोगोंके परिश्रमका उपयोग अपने देशवासियोंके सुखके लिए करना चाहता है। प्रजञातन्त्र 
राज्यकी प्रणाली यद्यपि देशकी प्रजाकी सुख सुविधाके लिए थी। राज्यके ऊपर कोई व्यक्ति अपना 
व्यक्तिगत शासन स्थापित न करे तथा व्यक्तिगत सुखके लिए वह प्रजाजनोंके स्वार्थकी होली न खेले, 
इसलिए प्रजातन्त्रका प्रयोग किया गया था। पर आज प्रजातन्त्र इस शब्दका उपयोग उस प्रणालीके 
लिए किया जा रहा है जिसे सामूहिक एकदेशीय स्वार्थ कहना अधिक उपयुक्त दोगा। एक देश 
अपना स्व्रार्थ दूसरे देशवासियोंकों कष्टमें डाल कर भी साधना चाहता है। राजतन्त्र पद्ध तिमें एक 
व्यक्तिकी इच्छाकी पूर्तिके लिए प्रजञाको कष्ट होता था पर उस कष्टक्ी सीमा एक व्यक्तिक्रे स्व्रार्थपृर्तिके 
बाद समाप्तिको प्राप्त हो जाती थी। परन्तु इस प्रजातन्त्रक नाम पर चलनेवाले इस सामूहिक स्वार्थ 
ओर लिप्साकी पृतिका अन्त बहुत दूर है। उसकी समाप्ति एक व्यक्तिकी इच्छा पर नहीं बल्कि उस 
देशक जनसमृहकी इच्छा पर अवलम्बित है। यह स्व्रार्थंका लम्बा संवर्ष है। 

सरल शहब्दोंमें यह निष्कर्ष निकला कि जब तक एक देश अपने कर्तव्यका समककर अपने स्वार्थ 
साधनकी सीमा अपने तक ही सीमित न रखेगा तब तक दूसरोसे शान्ति प्राप्तिको अभिलापा करना 
बिलडुल असंगत है। यदि दूसरों का सुखी वनानेके लिए हम।रा क्या कर्तंव्य है. इसका बा सभी राष््र 
करलें तो विश्व में शान्ति हा। सकती है । यही कर्तंव्याकत्तव्य बिवक संवेगनाम! गुण ह । 

निर्वेद भुण- व्यक्तिगत विपयामिलापा की न्‍्यूनता को कहते हैं | व्यक्ति यदि अपनी विपयामि- 
लापा न्‍्यून करने लगे तो सामूहिक रूपसे भो राष्ट्रक व्यक्तिगत स्वार्थ, जिनके कारण एक दूसरे से 
संघर्ष हाते हैं, कम हो जायंगे। उनका कम हो जाना दी संव्रषका कम्त हा जाना है और संबपेती 
सम्भावनाओं का दूर होना ही विश्वशान्ति है | 

ऋषधादि कपायों ही शान्ति उपशममाव है। आत्मदोषोंका निरीक्षण कर अपने दोपोकी निन्‍दा 
करना ही निन्‍्दा है । सम्पत्ति, वल और बेभवकी उन्मत्तताकी इच्छासे दूर रहना गह्या है । प्राणिमात्र 
पर दया-प्रम करना अनुकम्पा द्वे । पूर्व महापुरुषोंकी बाणी पर आस्था रखकर लाक-परलोक, पुण्य-पप 
पर आस्था रखना व आत्माके अस्तित्व व नित्यत्व पर श्रद्धा रखना आस्तिक्य हैँ। प्रत्थेक बन्धुका 
वत्सलताकी दृष्टिसे देखने रूप वात्सल्प है । ये सभी गुण समुदाय रूपमें हा नहीं किन्तु प्रथक प्रथक 
एक एक सभी विश्वशान्ति स्थापित करनमें पूरी तरह समर्थ है। ७६ । पी 

इति संवगादाय्ष्टगुग निरूपणम | 

प्रशन ;--खम्यक्त्वस्थातिचारा: के बद मे खिद्धये प्रभो । 

है प्रभो | सम्यक्तस्य कानि वूषणानि तान्यपि कथय यतः मे सम्यकत्व॑ निर्मल स्यात्‌-- 

है भगवन्‌ | सम्यक्त्वके भूषणोंका वर्णन तो हो चुका अब उसके दृपक्षोंका भी वर्णन कीजिए 
ताकि उनको दृरकर हम प्रम्यकत्व निर्मल बना सकें-- 

( अलुष्टप्‌ ) 
शहद्ढा कांक्षा विचिकित्सा प्रशंसा संस्तवस्तथा । 
है सद्रष्टेरातिचारास्ते सम्यफ्त्व॑ दूषयन्ति लु ॥७७॥  * 

शह्लेत्यादि :- शंका कांचा विचिकित्सा कुदृष्टे: प्रशं सा तत्संस्तवश्च सद्रष्टें! एते पश्चातिचारा: सम्यक्स्व॑ं 

दृषयन्ति मलिनीकुर्षन्ति | ७७ । 
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इति भीदुन्थुसागराचाय॑विरचिते श्रा वकघमंप्रदीप पण्डितजगन्मोहनलालसिड्धान्तशास्निकृतायां 
प्रमाख्यायां व्याख्यायां च द्वितीयोअ्ध्यायः समाप्त: । 

आस विक्य गुणके विरुद्ध आत्माके अस्तित्वपर परम बीतराग अहंत्परमात्माके बचनोंपर सन्देह 
करना शंकातिचार है । इन्द्रियोंके विषयोंक्री अभिलापाको ही जीवनमें प्रमुख स्थान देना कांक्षा 
नामक दूसरा अतिचार है। धर्मात्मा श्रावक व साधु ब्रती पुरुषपोंकी तथा सर्व साधारण रोगी ग्लान 
पुरुषोंकी सेवा करनेमें घृणा करना विचिकित्सा नामा दृतीय अतिचार है। जो मिश्यादष्टि हैं, सदधर्मसे 
द्वेष रखते हैं, पापसे प्रीति रखते हैं, विपयान्ध हैं ओर कपटमेपी हैं अर्थात्‌ धर्मा्माका भेप रखकर 
दूसरोंको ठगते हैं । इन सब कुलिगियों ओर कुभेषियोंकी प्रशंसा करना यह प्रशंसानामक चोथा अतिचार 
है तथा इन्हींकी स्तुति बन्दना करना संस्तव नामका पांचबा अतिचार हे । 

बिशेषार्थ-जस्तुतत्त्वको वेत्ता सम्यग्टष्टी जीव सदा अपनी दृष्टिके सामने जगत्‌का सच्चा चित्र रखता है। 

बह उस जगद्गह स्यकों जो धर बसत्य है, जिसपर उसे दृढ़तम श्रद्धा है, कभी विस्मृत नहां करता । सोते 
जागते, खाते-पीते व व्यापार-ब्यवसाय करते हुए यद्दां तक कि विषयोंका भोग भोगते हुए भी वह अपनी 
स्थितिको ओर जगतकी स्थितिकों एक क्षणके लिए भी नहीं भूलता। उसके हृदयमें ये विचार सत्ता 
जागृत रहते हैं कि मैं सदा शाशवत,विज्ञानम्वरूप,परम पवित्र और अनन्त गुणोंका अखण्ड पिण्ढ आत्मा हूँ, 
मे सदा अविनाशी हूँ, मेरे गुण रूपी घनका विनाश कप्री नहीं हो सकता। मेरे गुण मेरे अपराधसे 
मलिन हो रहे हैं अतग्व मुझे उन्हें निमल बनाना हैं | अर्थात मुझे विभाव छोड़कर स्वभाव परिणति 
उत्पन्न करनी है । 

पंचनद्रयोंक बिपयोंमें संलग्नता मेरा भाग नहीं है । मेरा भाग आत्मिक गुणोंका भोग है जो 
अधिनाशी है। ये इन्द्रियजनित भोग बिनाशी हे। इनका बोध इन्द्रियद्वार्से होता है और इन्द्रियां 
शरीरका अंग हैं | शरीर आत्मस्व॒भावसे भिन्न जड़ पदाथ है । जडकी संगतिसे आत्माक्रा कब्याण नहीं 
हा सकता । शरोर मल-सृत्रकी योनि है | यह और इसकी उत्पत्तिका कारण दानों अपवित्र हैं। अतः 
उससे प्रीति करना भी आत्मघातक है ओर उससे घृणा करना भी वस्तुस्वभावसे आंख मीच लेना हैं । 
जिस बस्तुका जो स्वभाव हैं उसे टीक रूपमें समझ लेना ही आत्महित साधक है । 

संसारके सभी प्राणी शरीरी हैं। पाप-पुण्यके उदयसे ही रोगित्व-निरागित्व, दुःख-सुख और 
संपत्ति-विपत्ति द्वोती हैं । प्राणीके दुःख दूर करनेमें प्रयन्त करना यह महान सेबाधम है । घृणा इसमें 
अत्यन्त बाधक हैं । शरीर तो सचमुचमें अपवितन्न हे पर इससे मुझे घृणा क्‍यों हो, क्योंकि मरा आत्मा 
उससे अपवित्र नहीं बन सकता । आत्मा तो परम पवित्र है,फिर शरीर स्पठोसे भय क्या! उलटे विचारोंसे 
मैं अपने महान सेवा धर्म व बात्सल्य गुणसे प्रथक होता जाऊंगा। मुझे किसी पदार्थसे घृणा न होनी 
चाहिए | हां वस्तुका स्वरूप अबश्य ही ठीक ठीक सम लेना चाहिएओर अपविन्नताको न अपनाते हुए 
पविन्न बननेका प्रयज्ञ करना चाहिए | 

जो मिथ्यावेपी है, कपटी हैं व मायाचारीसे दूसरोंकों ठगते हैं वे धर्ममार्गके कण्टक हैं। उनकी 
प्रशंसा या स्तुति करनेसे लोगोंमें उनके दुगु णोंके प्रति प्रीति हो जायगी, अतः कभी भी मिथ्या प्रशंसा 
या मिथ्या गुण कीतन नहीं करना चाहिए । पृर्वोक्त सद्रिचारोंसे सम्यकत्वीका सम्यवश्त्र गुण निरतिचार 
रहता है और वह ज्ञान और चारित्रके मार्गमें बढ़नेको समर्थ होता है | ७७ । 

इस प्रकार आचाये श्री कुन्थुसागर विरचित श्र।त्रकधर्म प्रदीप ब पण्डित जगन्मोहनलालजी 

सिद्धान्तशास्त्री कृत प्रभा नामक व्याख्पामें द्वितीय अध्याय समाप्त हुआ | 


तृतीयो 5ध्यायः 


प्रश्न--व्यसनानि फति सन्ति तच्चिह्नं कीदर्श बद्‌ | 
अथ व्यसनचिह्व ते त्रवोमि खुखतः शटणु ॥ 
है गुरुदेव ! व्यसन कितने हैं ९ उनका स्वरूप क्या हे १ इस प्रहनको ध्यानमं एखकर गुरु उत्तर 
देते कि हू शिष्य व्यसनोंका स्वरूप मै कहता हूँ तुम सावधानीमे सुनो-- 


( अनुष्टुप ) 
द्यतं मास खुरा वेश्या स्तेयमाखेटक तथा । 
परस्रीसह्मश्चेव सप्ताए व्यसनानि तु॥ प्षेपकम्‌॥ 
चतमित्यादिः--तातवयमेतत्‌ - एतानि सप्तत्यसनानि-द्यृतक्रीड नं गांसमक्षणं सुरपान वेश्यासज्ञमः स्तेय॑ 
नाम परद्रव्यापहरणं आखेटक नाम पशूतां पक्षिणां मारणं मांताथ कोतुकाथ दा पलत्रनितानामासबनं इति। 
धर्ममार्गाटुर्पान्‌ व्यस्यति श्रंशयति तद्‌ व्यसन ६ति व्युत्रपे; | एकवार मासादिसेवर्न तु पाप॑ पुनः पुनः परापकरणां 
तदासक्तिश्व व्यसनं इति व्याख्यातनात्‌ | सततमेत्र पापानामिच्छा दर्तते यस्य चिये तस्य मनसि घर्गों न दसे पद्म । 
दृत्येत॑ सुनिश्चितं यत्‌ व्यसनानि प्राणिनों घर्ममार्गात्‌ दूरीकुर्वोन्ति तस्माद्धे ग्रानि व्यसनानि स्वढ़ितमिच्छुता । 
व्यसन सात्त हें-जुआ खलना, मांस खाना, मद्य पीना, वेश्यागमन करना, चारी करना, शिकार 
करना ओर परम्त्री सेवन करना । 
विशेषार्थ -- रुपया-पे ता, साना-चाँदी, घर-मझान आदि द्वव्यकी बाजी लगाकर क्रीड़ा करना 
गत क्रीड़ा 2 । माँसका खाना, मद्यफा पीना, वश्या सप्म करना, चारी अ्थान्‌ पराए प्रव्यका अपहरण 
बरना, पशुपक्षी या मनुष्पोका सांस लोलुपतासे, कॉतुकसे या अन्य विपयलिप्सासे खाना, दूसराकी 
गृहीत पत्न। जा सस्वामिक हा या अस्वामिक हो उसका सेवन करना, ये सात व्यसन हूँ । 
किसी भी बुरे कामकी आदत पड़ जानको व्यसन कहते हैं। जिसे किए ब्रिना चित्तको चैन ही 
न पड़े वह व्यसन है। उक्त कार्योक्रो प्रमादवश या अन्य क्रिसी कारणवश एकवार सेवन करना पाप हैं, 
ओर उनको बार बार सेवन करना या उनकी आसक्तिकरा बना रहना व्यसन है । व्यसन डाब्दका अथे 
प्रन्थान्तरोंमें यह किया गया है कि जो प्राशीको घर्ममार्गमे श्रट्ट करे या धर्ममागमें जाने न दे अर्थात 
उससे दूर रखे वह व्यसन है । जिसके हृदयमें पापका निवास स्थान है भला वहाँ घमंका पैर कैसे जम 
सकता है। व्यसनी पुस्पका संसार ठयसनमय है। पापवासना उसके हृदयमें सदा ज्ञायृत रहती है । 


परण्री पर, चाहे घह सती हो या असती हो, स्त्री हो या माता हो या बहिन हो, परद्रव्य पर; चाहे घह. 
किसीका हो भले दो वह देव, व्य हा, उसयदी छुद्ृष्टि रहत॑! है | 


व्यसनीकी खाना-पीना, उठनानबेठना, भले पुरुषोंकों सक्ञति व उनका उपदेश, देवस्थान 
ब देवपूजा, शाक्षश्रव॒ण ओर घामिक उत्सव आदि कल्याणकारी एक भी कार्यमें चित्त नहीं लगता। 
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सोते-जागते, खाते-पीते, देवध्यान-देवपूजन करते और शा्श्रवण करते हुए भी उसका चित्त सदा अपने 
व्यसनमें रहता है। एकमात्र उसीका ध्यान रहता है, अतए्व व्यसन स्वहितेपीक लिए सर्वथा छोड़ने 
योग्य हैं । 
प्रथम चुतव्यसनका लक्षण 
( अनुष्टरप्‌ ) 

द्यतमेव जनानां स्थाच्छ३: सर्वापद्दारकः । 

स्थान दुष्कर्मणां नूनं मृढानां विपदां सखा॥ ७८॥ 

ज्ञास्वेति चछुदिवद्‌ द्य॒तं व्यकत्या चात्यन्तदुःखदम | 

सन्‍तः निर्ध्यसनाः सन्‍्तु शुद्धचिद्रपनायकाः ॥ ७६॥ 


चतमित्यादिः - मावस्वयम्‌, घृतगेव जनानं सर्वापह्यरकः शत्रुरस्त | यथा शत्रु) सर्वाणि दवव्याण्यपहरति 
तथा थ्॒त लौकिकहप्टया सर्वधनापद्ार्क कीर्तेरपद्मार्रर्क स्वास्थ्यनाशक आजीतिकाविधातकं अविश्वासोत्यादक चास्ति । 
पर्मार्थिरदण्स्या तु अनेकयापानां जनक दयादाष्णिण्यादिसद्धर्माणामपदारकमस्ति । तद्दद्‌ दुष्कर्मणामनकव्यसनानां 
स्थान तथा विपचोनां सखा । एतमशात्य वाश्तियत्‌ दुखद यू दृस्त एवं परिदृर्शव्यम। शुद्धचेतन्यरूपे स्वरूपे 
सिथित्या व्यसनर्यथा संक्ति: स्थात्‌ तथा वर्शित्यम्‌ | «८ । <६ । 

जुआ भयुप्योका सवापदरण करनेबाजा शत्रु है। शत्रु ता केबल बाह्म द्वव्य सुबर्ण-चांदी और 
गृह आदि ऋपहेंर » कर सकता है, परन्तु गत धर्य ता अपहरण ता करना ही है, साथ हो कीर्तिका भी 
अपहरण करता है, स्वास्थ्यका भी नाशक है, आजीजविकाकी भी नष्ट कर देता हैँ ओर अविश्वासकों उत्पन्न 
कर देता है । ऐसा जान॥र आर छादेक समान द्वका त्याय कर शुद्ध चिद्रपका स्वामी सज्जन पुरुष द्यत 
यसनसे दूर रह | 

विशपा्थ- माकज्षमगा युवरिप्रिर, भीम, झअजु न आदि पांचों महापुरुप अपनी गाहस्थिक अब- 
स्थाम इसी एक बनके कारशा राजद रहित हुए बन वल मार मार फिर | राजा होकर भी पराइ चाकरी 
दारनी पढ़ी । द्रोपदी जती पालिध्रव। जहा जुएक दा पर लगा वेठ । बुद्धिका दिवाला निकल गया। भरी 
सभामे अपनी बधू द्रीपदीका अवशान सहा। बह भी ऐसा अपमान जिसे एक नीचसे नीच व पापीसे 
पापी भी सहनेमे लज्जिन द्वोगा । सल्थोफ सबस्व सतीत्वके साथ जुएसें जीतनेवाले नीचोंने खिलवाड़ 
किया । उसे सभामें नग्न करना चाहा किन्तु उसके सतीत्य के प्रभावसे देवोंने उसकी लज्ञा रखी । पर 
जीतने ओर हारनवाले दोनों जुआईसोॉन अपनी नीचता की पराकाप्टा इस घटनामें दिखा दी। यह 
कथा पाण्डब पुराण मे प्रसिद्ध है । 

कथाओं में राज्ञा नल का दसरा पोराणिक उदाहरण है। जिन्होंने जुएमें राजपाट सव हार दिया 
ओर पत्नी सहित बन बन फिरे, चिड़ियोंक्रा मारकर पेट भरा तथा अनेक पाप किए | अपनी धोती जो एक 
मात्र ला का शोप साधन थी बह चिड़ियोंको फसानेक लिए फेंक दी। पर चिड़िया धोंती लेकर उड़ गई 
ओर राजा नंगा रह गया। तब अपनी ञ््री की आधी साड़ी पहिनकर लज्जा ढॉँक्नी। इतना होने पर 
भी वह कायर अपनी पह्नौकों ज॑गलमें छोड़कर व्न-बन मारा मारा फिरा । ऐसी दुदंशा बड़े-बड़े राजाओं 
को हुई तो साधारण मनुष्योंकी क्या गिनती हें। 

११ 


ध्श्‌ झावकचधमंत्रदौष 


शास्त्रोंमें पाण्डबोंकी और लौकिक कथाओंमें नलकी अपकीति आज तक चली आ रही है और 
हजारों लागबों वर्षों तक बल्कि असंख्य वर्षा तक चलेगी | 

जुआ खेलनेवाल रात्रि दिनका भेद नहीं जानते । उन्हें अपने व्यसनके काएण यह पता ही नहीं 
चलता कि कब रात हो गई, कव प्रातःकाल हुआ। भोजन, पान, शयन, देवदशेन, स्वॉध्याय और 
सजञ्नसद्जति आदि सत्कार्योंद्ते लिए उन्हें यथोचित अबकाश ही नहीं मिलता | इसका यह फल होता 
है कि उनका शारी रिक स्वास्थ्य अनियमित आहार-बिहार तथा दुश्सक्षतिके कारण विकृनत हो जाता है। 
वे अपनी आजीविकाके साधनोंका खो बठते हैं । यदि वे व्यापारी हैं तो जुएके कारण व्यापारकों समय 
नहीं मिल पाता । बह नष्ट है ज्ञाता है। यदि शिल्पकार हैं तो काम कौन करे ? समय कहाँ है व्यसनी 
को । कृपिकर्ताका कृपिका समय निकत जाता है । यदि समय पर खेती हो भी गई तो जब तक ये 
जुआ खलते हैं तब तक खेती बिना देख रेखके चोरों और जंगली जानवरों द्वारा चौपट हो जाती है। 
ऐसे व्यसनीको कोई भी मालिक नौकर नहीं रखता है । कोई कर्ज पैसा नहीं देता है। कोई उधार सौदा 
नहीं देता है | इस प्रकार आजीविका नप्ट ही जाती है। उसका विश्वास जनतासे एकदम उठ जाता 
है। काई उसकी संगति नदीं करना चाहता । पास बैठाना नहीं चाहता । यदि पड़ोसमें चोरी हा जाय 
तो उस पर एक वार सन्देह ज़रूर चला जाता हैं। जुएमें हार जाना ही अधिक सम्भव होता है । 
जुआरी प्रायः अन्तमें निर्धन ही हो जाते हैं | 

निर्धनताक्रा कारण स्पष्ट हैं। बह गणित शास्त्रसे प्रमाणित हो जाता हूँ । कल्पना कीजिए कि 
४ व्यक्ति पाँच सो पाँच सी रुपया लेकर जुआ खलने बैठे । इनमें एक व्यक्तिने प्रथम वार २००) जीत 
लिया, वह प्रसन्न हुआ और तत्वाल २५) मिठाई खाने सिगरेट पीने आदि आमोद प्रमोदर्मे खर्च करा 
दिर। देखनवालें अनेक व्यक्ति वहां रहते हैं जो प्रत्यक जुआरीके संत्रंथी या लान पहिचानके होते हैं । थे 
उस प्रसन्नताके फलस्वरूप उससे पारितापिक मांगते हैं | वह मुफतका विना परिश्रम पाए हुए रुपयोंमेंसे 
२५)-४०) रुपया बांट भी देता है। दूसरी वार दूसरा व्यक्ति २००) ३००) जीता जाता हैं। तो वह भी 
२५)-७०) आमोद प्रभोदमं खर्च कर देता है और लगनेवाले लोगोंमें बॉट देता है। यह रुपया जो 
आभोद प्रमोद चला जाता है या लाग ले जाते हैं. जुण्की मूल पूजीजा २०००) थी उसमेंले घटता जाता 
है। १०-४५ बार इसी प्रकार कभी कोई कभी कोड दाव लगाकर जीता और ५०) रुपया जुएके बाहर उक्त 
प्रकारसे ख्चमें चले गए। ४-६ घंटे यदि जुआ चलता रहा तो २५-३० बार हारजीतका प्रसंग सहज ही 
आ जाता है और प्रतिवार ५०) ख्चके हिसावसे ३० वारपें १४००) खतम हो जाता हे। बाकी ४००) 
रह गया सा किसीकें पास १००) होंगे, किसीके पास २००) होंगे, झिसीके पास ३००) होंगे तो काइ एक 
सर्व धनसे रहित हो गया होगा। यथार्थ दृष्टिसे सत्र लोग हारे। ऐसा द्वोने पर भी इंर्ष्यावश व यह 
समभते रहते हैं कि हम इससे अच्छे हैं हमारे पास तो इतना बचा। यह तो निर्धन हो गया । इस 
प्रकार इईंष्याजन्य परिणामोसे सन्‍्तुष्ट हाकर चल आते हैं । 

इतना होनेपर भी वे शान्त नहीं वेठ सकते । पुनः दुबारा घरसे रुपया लेकर, घरमें 
न हो तो जेवर गिरबी रखकर या बेचकर और यदि जेबर न हो तो जहाँसे उधार मिल 
सकता है वहाँसे उधार लेकर, घर-मकान गिरवी रखकर भी रुपया लाते हैं और एकके चार 
बनानेकी अभिलाबासे पुनः जुआ खलते हैं । परिणाम उसका भी पहिले जैसा ही होता है 
ओर अन्तमें वे फिर अपनी पूजीकों कमऊर बैठते हैं या निधन द्वो जाते हैं । तब निधेनताके 


वैप्विकाचार छ३ 


कारण चोरीकी आदत उन्हें ढालनी पड़ती है, क्योंकि इस प्रकार धनदीन, आजीविकाहीन और 
विश्वासद्वीन हुआ मनुष्य या तो भिक्षाबृत्ति करनेके लिए या चोरी करनेके लिए मजबूर द्ोता है । 
इसके सिवा उसके पास दूसरा कोई उपाय ही नहीं है। इस प्रकार जुए्की निर्धनताने चोरी व्यसनका 
उपहार उसे प्रैदान किया या निलंज्ञता प्रदानकर भित्षा मेंगबाई। राजा नलने चिड़ियोंका शिकारकर पेट 
भरना प्रारम्भ किया अर्थात्‌ उसे जुण्की निर्धनताके फल स्वरूप आखेटक व्यसन लग गया। 

देवगत्या यदि कोई द्यतक्रीड़ाबचाला अपनी पूजी बचा ले ओर दूमसरेकी पूँजी मी जीत जाय। 
५.००) की जगह २५००) पैदा करले तो यह जीना हुआ द्रव्य उसे शान्तिसे बंठन न देगा। या तो 
बह ९४००) के ३०००) बनानेकी फिकरमें रहेगा ओर फिर भी जुआ खलेगा और यदि खलना कुछ 
समयकाो बन्द कर दिया तो बिना प्रयासके प्राप्त उस पर द्वव्यसे अन्य व्यसनोंका शिकार बन जायगा। 
मद्मपान, वेश्याग्रहनिवास, उसकी संगतिमें मांससेबन, वेश्या न मिलनेपर परभथ््रीरमण आदि समस्त 
व्यसन स्वत एव उसे घेर लेंगे और इन व्यसनोंमें ट्र्यको नष्ट कर वह भी निर्धनताको प्राप्त होकर 
चारी, भिक्षा और आखेटकसे जीविका निर्बाहक लिए बाध्य हागा । 


इस प्रकार उयसनोंकरा लग जाना और उनसे हर प्रकारकी हानि उठाना एक द्यतका फल है। इसे 
सातों ही व्यसनोंका राजा कहा हैं। एक दनन्‍्तकथा प्रसिद्ध है कि एक साधु जंगलमें चिटड़ियाँ मार 
रहा था। उसे देखकर एक अन्य साधुने उसे राका ओर कहा कि भाई साथु होऋर शिकार करते हो ९ 
साधु बाला कि सदा नहीं पर कभी कभी मांस खानकी आदत पड़ गइ है । जब इसके बिता रहा नहीं जाता 
तत्र शिकार कर लता हूँ। दूसरे साधुका आश्वय हुआ। उसने पूछा कि क्‍या भाई सांस भी खाते हो ९ 
तो बोला हां वश्याकी संगतिमें यह आदत पड़ी हं। दूसरे साधुने सोचा कि यह वेश्या भी सेवन 
करना है । उसने पूछा कि भाई तुम वस्याकर यहाँ भी जाते हा ओर तुमने उसकी संगतिमें खाधुपना 
छाड़ मांस खाना बोसे स्वीकार कर लिया। तब पहला साधु बाल। कि भाई अपनी दशा क्या कहें ? 
वेश्याने मद पिलाया | वह बोली बिना इसे पिए भागका आनन्द नहीं आता | सो मध्य पीकर जब 
मुममें उन्‍्मत्तता आई, भूश्य लगी ओर चित्त चेतन्व शन्य सा होने लगा तब जो उसने खिलाया सा खाया। 
हा।श आने पर ज्ञात हुआ जो इसन मांस खिलाया ह तबसे आदत पड़े गइ हूं । 


नवागत साथु यह सुनकर बहुत व्यथित हुआ, बोला कि भाई वेश्या संगतिसे तू शराब भी पीने 
लगा, मांस मी खाने लगा और शिकार भी करने लगा | तुके चार-चार व्यसन लग गए। भज्ञा यह तो 
बता कि साधु होकर पहिले वेश्याके यहाँ गया ही क्‍यों १ तो बह बोला कि भाई क्या कहूँ ? जब कामने 
सताया और जब वनमें अक्रेली दुफेली कोई स्त्री न मिली तो वेश्या के यहाँ जाना पड़ा। घन तो मेरे 
पास बहुत था, चोरीसे मिल जाता था। जब कोई महाजन जंगलऊे रास्ते ज्ञाता तो उसे छूट लेता था। 
धनकी कमी न थी। इससे वेश्याक्रे यहाँ चज़ा गया। दूसरे साधु ने सोचा कि यह दुष्ट चार ही व्यसनका 
व्यसनी नहीं हे । परस्नरो गमन भी करता है और चारी भी करता हैं। उसने उस पर करुणा कर पूछा 
कि भाई तेरी यद दुदेशा कैसे हुई । ये दोनों दुब्येसन भी तुके केसे लग गए ९ तब प्रथम साधु बोला 
भाई क्या करें ? सब्बी बात यह हैं कि सबसे प्रथम मैंने जुआ खलना प्रारम्म फिया था। उसमें पहिले 
तो बहुत घन मिला ओर उस घनने मुझे मदोन्‍्मत्त किया। मैंने साचा बिना स्रीके धघनका कया करूँ । 
फलस्वरूप मैंने एक श्री रख ली। कुड समय बाद मैं जुएमें द्वार गया सो सब घन चला गया । निर्धन 
होते ही बइ सत्री भाग गई । में उन्मत्त हो घनके लिए ढाका दालने लगा और उस ढाफेमें जो धन 


5४ श्रावकधम प्रदीप 


मिलता तो धन रख लेता ओर कोई स्त्री मिज्ञ जाती ता जी रव लेता । इस तरह जुए्ने मुझे ल्री रखने 
तथा ढाका ढालनको बाध्य क्रिया। अन्यायापार्जित उस घनने मुकक बेश्या घर तक पहुँचाया और वहाँ 
जानेपर मेरी जा दुदंशा हुई बह आपके सामने है। सभी व्यसन अब मरे साथी हैं । में इनमें घुल मिल 
गया हूँ । साघुताकी जगह असावुता आ गई हूँ। केबल तन पर रूखा कपड़ा शब है । सोय भी 
लोगोंके फसानेका एक जालमात्र है, यधाथम साधुत। गदी है साधुतावस मात्र है । 


इस कथासे यह्‌ सहज हो समभममे आ। जाता है कि यद व्यसन सत्र व्यसनोंका राजा हैं। यह 
सचमुच विपत्तियांका मित्र इसऊे बशीमून मनुष्य अपनी सम्पूर्ण साथुताया तिलाओ्ेलि देकर 
प्रत्येक प्रकारके दुगु णोंका प्राप्त कर लेता है। जिस सरह अपने द्वारा भुक्तमाजन यदि बसनके द्वारा 
मुखसे गिर जाय तो उस्ते अत्यन्त घृणा।स्तद सम कर लोग छोड़ देते हैं । उसमें सब्र प्रकारके मिष्ठ।न्न, 
जो भी मैंने खाए थे मोजूद हैं एसा समझ कर को: उसे पुर नहीं रदेगु करता । इसी प्रकार वमनकी 
तरह जुएक द्रव्यका समककर उपे घृणाकर जा झृतका त्याग करता है बह पत्रिच्नात्मा सब व्यसनोंसे बच 
जाता है और उसमें सब प्रकारके सहगुग उत्नन्न होने हैँ। बह अपने शद्र चतन्‍्य धनका धनी हक 
अनन्त सुखका पात्र दाता हैं आर संसार बन्‍्चनसे घूड जाता हू। आयपएय छत सब प्रथज्ञों द्वारा छाड़ 
देने योग्य है । ५८ | ५६ । 


प्रश्न:--का मांसभक्षिणां इानिस्तद्वाघाय गुर धद । 


हे गुरुदेव | मांस भक्षण करनमे क्या हामि है । उस विपयर्की सम्रभाईंए-- 
( श्रनुएुप्‌ ) 


भ मांसभक्षिणा॑ चित्त दयाधमा भवत्किल | 
हयोपादयवाधाउपि न स्यातलल्िप्वशान्तिद। ॥ ८० ॥ 
ज्ञात्वति दुःख निन्‍्य त्यकत्वा हि सांसभक्षणम | 
कुवन्त्वात्महित॑ सन्‍तो घर्मशा वमनाथका: ॥ ८१॥ 


न मांसभमचियामित्यादि:-मभावार्थस्ववम्‌, 4 परमांस मन्ष॒यर्ति तेपां विन दयाधर्मा किच ने भवति | 
भांसस्योतत्तिस्तु प्राणिनां शरीरत एवं भवति | न ठ गास॑ बन्षात्‌ प्राव्यत ने भूमितस्सचुदुम +ति न चाकाशात्यतति । 
मांसाथिनां परशरीरघातस्तु अत्यावश्यकोषरित अन्यथा गांसप्राप्तिन स्थातू । दयावान्पुरुपस्तु परस्शरीरस्थ 
रोममात्रमपि हुःखीकत्ु मसमर्था मर्यात, कर्थ तह परशरीर घातयत्स; १ राब॑त्र जगति शान्तित्नद॑ सम्यग्शान- 
मस्ति | सम्यस्शानत एवं हेयस्‍्य उपादेयस्य चार्थस्य वजिविको सर्तगत । देसे हेवतया उपाद्य च उपादेयतया 
यहिवेकः स्यात्‌ तेन विवेकेनंय विश्वेर्धसान्‌ शान्तिमव्रतुमहति, नास्थथा । मांसाशिनरतु नस विवेक: स्थात्‌। 
हत्येध॑ सम्यगयबुध्य यः निन्‍दनीय॑ दुःखप्रद तन्‍्मांध ने मद्य्यात तस्थेतरात्मद्धितें सदा स्थात्‌ । 

धर्मस्याधि्ठातारः सज्जना; धर्मस्वरूपबोधकाश्व आत्मद्दित कुर्चन्तु हेयोपादेयाविवेकपू्क | मांसभक्षुणं तु 
त्याज्यमेव | सदा विचारणीयमतत्‌ यत्‌ मांसभक्षरें हिसामहापापस्थ चरमसीमाउंश्ति | न केवल तत्माणिन एव- 
बधस्संजायते यस्य मास 'भुज्यते, श्रपि तु मांसे तज्जातीनां पश्चेन्द्रयाणां जीवानां नि्गोत्सशकानार्माप शर्रीरे तेषा- 


जैधिकाचार थ्प 


मुलत्तिम॑तत्येव | पक्रात्ति प्चदपि अपचदपि श्रपक्रमपि मांस निगोतानाँ सदैध योनि: । तद्धक्षणे तु तेषां नियता 
हिंसा संजायते । 

न चान्नादिवत्‌ प्राण्यद्धत्वात्‌ तद्धक्षणे का हानिरिति प्रश्न उपथुज्यते । त्रससंशिकानां प्राणिनां शरीर- 
स्थितानामव मांससंज्ञा चास्ति | तत्रैंब निगोतानामुत्पत्तिस्संजायते न तु अन्नादिषु स्थावस्संशकेषु , तेपामकेन्द्रियलात्‌ 
तस्य शरीरस्य स ए.ब स्वामी । तस्थेवेकस्येकेन्द्रि यस्य तत्र हिंसा भर्वाति नान्यस्य | कन्दादिषु अनन्तकासिकेपु साधारण- 
वनस्पतिषु तु अनन्तानामकेन्द्रियाणां निगोतसंशिकानामुर्त्पत्ति: स्थात्‌ । तद्धच्षणें ठ॒ तेपां मस्णं नियतमस्ति । 
तस्माकारणात्‌ सप्रतिष्ठितानां बनस्पतीनां भक्षणं त्याज्यमेव दयावद्धिः श्रावकें: । पक्कावस्थायान्तु बनम्पतीनां 
प्राुकत्व॑ स्थादेव । तदा तच्छुरीर॑ खलु निर्जीवरमवर भवति | तद्भक्षणे न तदतिरिक्तानां प्राणिनां वधः स्थात्‌ । 
न तत्र मृतमांसवत्‌ जीवानामुत्पत्तिभंमति । तस्मात्‌ सिद्ध यन्‍्नान्नादिभिस्समत्व॑ स्थान्मासादीनां कदाचित्‌ । 
तन्मांसं परिहतंव्यमेव स्वद्दितमिच्छुता | ८० | ८१ । 


मांस भक्तग करना यह दूसरा व्यसन है जो प्राणीको धर्म मार्गेसे श्रन्‍्कर अथमक मागमें ले जाता 

है । जो लोग सांस भक्षण करत हैं व दयाबान नहीं होते | दया ओर हिंसा दानोमें परस्पर विरोध है। 

जैसे प्रकाश आर अंधकार एक साथ एक स्थान पर नहीं रह सकते, इसी थ्रकार एक ग्राणोम दया और 

सा दोनों एक साथ नित्रास नहीं कर सकते | मांसभपक्तण निश्चित हिंसा महापापक्रा रूप हूँ अथवा 
उसकी चरम सीमा है । 


प्र।शिवत्रके बिना मांसकी उत्पत्ति नहीं होती । मांस वृक्षोंमें नहीं फलता, भूमिमें उत्पन्न नहीं होता, 
आफऊागसे बरसता भी नहीं है उसकी प्राप्ति श्राणी हिंसासे ही हाती है। एसी स्थितिमें दयावान पुरुष 
भज्ा किसी प्राणीकी हिंसा मांसमक्षण के लिए कैसे करेगा ? कया कर्चव्य हैं। क्‍या नहीं। क्‍या कार्य 
हेय है, क्या उपादेय हैं, इस प्रकार विवक्र जिसके हृदयमें जागुत है बहू दयावान क्रिसी भी प्राणीके एक 
राम मात्र का आ दुखी नहीं हाने देता । पर शरीरका घात करना तो इसके लिए बहुत बड़ा पातक है। 

मांसकों उत्पत्तिमं केत्रद् उस पाणीक्रा ही वध नहीं है जिसका वह शरीर है बल्कि उसके मांसमें 
उसीका जातिके अनन्त निगात" संख्यक प्राणियोंकी सतत उत्पत्ति होती है ओर मांसमक्षणमें उनका 
विनाश सुनिश्चित है । इस तरह मांस सेवी न केवल एक पंचेन्द्रिय का घातक है किन्तु उन असछ्य 
पंचेन्ट्रियांका बह घातक हा जाता है जो कि अनन्तानन्त निगेदिया जावाक अधिष्ठान हैं और जो उसमांसमें 
सतत उत्पन्न हाते रहते हैं “इन जोबोंकों उत्तत्ति स्त्रयं मरे हुए प्राणिक मांसमें भी होती है और 
मारे गएग्णारे सांसमें भी होती है| तथा मांसकी पकी हुई, पकती हुई, तथा कच्ची आदि सम्पूर्ण 
अबस्थञ्रॉमें भी होती है । अतएवं मांसभक्षणमें उनकी महान हिंसा अवश्य होती हैं । 


त्रमकायिक इन सत्र प्राणियोंक्े शरीरमें तज्ञातीय असंख्य प्राशियोंकी तथा अनम्तानन्त निगाद 
जीवबांडो सदा उत्पत्ति होती है ऑर सप्रतिप्ठित वनस्पतिमें वनस्पति जातीय अनन्त प्राशियोंकी उत्पत्ति 


१--इमारे पूज्य पिताजी निगोद और निगोत था निकोत जीवबोंमें बड़ा भेद है एसा कद्दते थे | इन्हे एकार्थ 
नहीं मानते थे | वे इनकी इस प्रकार व्याख्या करते थ कि साधारण वनस्पतिको निगोद कहते हैं। आर निगोत 
या निकोत संशा उन अ्रसंझ्प जीवोंकी है जो त्रस हैँ ओर जो त्रस जीबोके रक्त मांसाद संज्ञा प्राप्त शरीरमें सतत 
हते रहते हैँ | ये मृत शरोरमे भी दवते हैं पर निगोद मृत एकेन्द्रिय शरीरमें नहीं होते केवल सजीवावस्था में होते 
हैं। सम्मवतः उन्हें यह बात गुरुवय्य॑ पं० गोपालदासजी से शात हुई थी ! 


ष्दै धाषकघमंत्रदीप 


होती है अतः मांसके समान सप्रतिष्ठित बनस्पति वे भी दयावान्‌ पुरुषके लिए हेय हैं, केवल अप्रतिष्ठित 
वनस्पतियाँ ऐसी हैं जिनके मक्षणमें केवल उप एक ही एकेन्द्रियका घात होता है । काई वनस्पति शरीर जीत 
द्वारा परित्यक्त हा जाने पर निर्जीब हो जाता है। उस मृत शरीरमें निगोद जीवोंकी अपत्ति नहीं होती | 
इस स्थिति को देखकर कोई मनुष्य कुनक द्वारा यह सिद्ध करना चाह कि अन्नादिवत्‌ म्रतप्राणीके 
शरीरका मांस भी है तब अन्नादिकी तरह उसके भक्षणमें कोई दोप नहीं होना चाहिए। अथवा मांसकी 
तरद्द अन्नादि भी न खाना चाहिए तो ये दानों उक्तियाँ युक्तिशन्य हैं, सत्यके विरुद्ध हैं क्‍योंकि प्राणीके 
मृत शरीरमें निमोदया जीबोंकी उत्पत्ति नहीं होती । 


विश्वमें शान्ति प्रदाता हेयको हेय और उपादेयको उपादेय बतानेवाला एकमात्र सम्यर्ज्ञान ही 
है। वक्त प्रकारका विवेक मांसभज्ञीकों स्त्पन्न नहीं हाता। अत; बह विश्वके लिए सदा खतरा बना 
रहता है। तब विश्वशान्ति केसे हो। विश्वशान्तिके इच्छुक सम्पूर्ण मानव यदि शान्तिके मूल इस 
जीवदया रूप महामंत्रकों जपकर मांसभक्षणका परित्याग कर दें तो विश्वशान्ति हाना अनिबाय है। 
बिर्वका संध्र्ष विश्बके ग्राशियोंकी कल्याणकी भावनाके बिना केसे टाला जा सकता हैं। और जो 
प्राशियोंके मांस खानसे भी परहेज नहीं करता बद्द विश्वके उन प्राणियोंकी कल्याण कामना कैसे कर 
सकता हे दोनों बातें परस्पर विरुद्ध हैं । 


धर्मज्ञ और धर्मके नायक पुरुष जो आत्मह्तित ओर विश्वका ह्वित चाहते हैं उनका कत्तव्य हे कि 
अपने भीतर हेयीपादेयका विचार उत्पन्न करें और निनद्नीय दुः बदायी इस मांस सेवनके व्यसनका 
त्याग कर अपना ओर पराया दित करनेक्के कार्योमें सतत सावधान रहें | ८० | ८९ । 


मद्यपान व्यसनक दाप 
प्रशन:-मद्यपानाद्‌ भवेत्‌ कि में बदात्मशान्तय प्रभो । 
हे प्रभा! मद्ययानसे क्या हानि होगी यह कृपा कर खमकाइए-- 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
चातुय प्रवरा बुद्धिलेज्ञापि मद्यवायिनाम। 
कुलजातिपवित्वत्व॑ नश्यति धमंभावना ॥पर॥ 
स्व॒राजारा: स्पृद्य दुष्टा वधेन्ते भवदु-खदा: । 
त्यक्त्वेति मद्यपानादि पिबन्तु स्वात्मनो रसने ॥5३॥ युग्मम्‌ ॥ 
चातुयमित्यादि --तात्ययंमतत्‌ू-मोहश्ि तश्रमज्ञनयति तन्मग्म्‌ | मद्रपायिनां चित्तदृत्तिरेत्र दूपिता 
भवति | स्मृतिश्व लुप्यते | विस्मरण ननकत्वमेत्र मद्रस्य सौष्ठव इति कथयन्ति मथ्पाः । यत्र स्थानुभूतकार्यस्थपेंव 
विस्मरणत्व॑ गुणरतत्र प्राशिनि कुतः स्याचातुर्यम्‌ | प्रवरा श्रेठतमा आत्महितैपिणी देयोपादेयविचारिणं। निर्मला 
बुद्धिस्तत्र कर्थ तिप्ठेत्‌ ? सदूजुद्धे्पत्तिस्तु वृस्मास्ताम्‌ सर्वंसाधास्णप्राशिपु पशुपत्षिषु कीट्पतंगेभ्वपि ! भोजन- 
पान-शयन भोगादीना व्यावह्यारिकदृष्टया यो विवेक: स्थातू न सोडपि मश्रपे दृश्यते : विवेक॒त्यामावे तस्य निलंज्ज- 
स्यमपि संजायते । विवेकशालिन एवं लब्जा स्थात्‌ । अविवेके कुते लज्जा । निलंज्जस्तु स॒ वेश्यादिगमनं 
करोति । अभक्यं भक्षयति । अ्रमेध्यमपि सेवते | स्वमात्यप विपयसेवने प्रयतंते। स्थायोग्यास्वपि वनितासु 
सन्तानोषचि करोति । एवं स्वोत्कृष्ठां जाति कुल च मलिनीकृत्य स्वैरचारी भवति। तत्व धमंपालने भावना न 


वैद्िकायार ; घ. 


कदाचित्‌ स्थात्‌ । दुखप्रदायिन्यः हिंसापरिपूर्णा: कुत्सिता इच्छास्तु प्रवर्धन्ते। एवं मद्यस्य दोषान्‌ परिशाय तत्‌ 
परित्यज्य ये चैतन्यरसपरिपूर्णा नन्‍्दस्वरूपस्य स्वात्मनों रसमेव पिबन्ति ते मद्यव्यसनविरक्ताः सन्तः स्वास्मयु् 
अनुभवन्ति । ८२ | ८३ । 


मद्यपान यह तीसरा व्यसन है| यह ऐसा कुव्यसन है जो आत्माकी बुद्धि पर सीधा कुठाराघात 
करता है । जैसे मस्तक विकृत हो जानेसे बड़ेसे बड़े बुद्धिमान चतुर तत्त्वज्ञ पाण्डितकी बुद्धि कुण्ठित हो 
जानी है इसी प्रकार मद्यपानसे मनुष्यका चित्त विक्ृत हो जाता है ओर उसे कर्त्तव्याकत्तव्यका बोध शेप 
नहीं रहता । मद्यपायी लोग उत्तम मद्य उसे ही मानते हैं जो सुध-बुध भुला दे । जो मद्यप थोड़ा भी 
होशमें रहता है मद्यय लोग उसके मद्यकों हलके दर्जेका मानते हैं । जिस मद्यकी उत्कृष्ठता ही अज्ञान, 
विस्मरण या विवेकाभावका प्रतीक है उसके सेवन करनेवाले मनुष्यमें बुद्धि चातुय--विवेकशालिती 
बुद्धिके सदभावकी आशा करना बिकृत मस्तकका काय है। जैसे बाढ्से तेल नहीं निकाला जा सकता 
चैसे ही मद्ययायी विवेकी नहीं हो सकता | 


मद्ययायीकी जब नशा उतरने पर होश आता है और उस समय उसे व्यावहारिक हृ्टिसे कुछ 
बोध होने लगता है तब ही बह उप्त किख्िस्मात्र बुद्धिका नाश करनेके लिए पुनः मग्रपान कर लेता है। 
हाशमें रहता उसे इप्ट ही नहीं, उसे तो अनिप्ट ही घ्प्ट हे । जिसमें आत्मविस्मृति ही गुण हैं वहां 
चातुर्य ओर श्रेष्ठ बुद्धिकी कल्पना या आशा करना मूर॑ता है। सब साधारण पशु, पत्ती व की? पतंगादि 
में भी खाने, पीने, सोने व विपथ भोग करनेका जो ज्ञान होता है उतना भी ज्ञान मद्यपायीको नहीं रह 
ज्ञाता। ऐसी स्थितिमें मानत्रयोग्य बुद्धिकी उसमें आशा कैसे की ज्ञा सकती है । 


विवेकक अभावमें लज्ञा भी चली जाती है। अविबेकी लज्जित क्‍यों होगा? कोई बुरा काम 
करनबाले व्यक्तिका उसका विवेक जाग्रत हाने पर ही लज्जाका अनुभव होता है । पर जिसे विवेक खोनेके 
लिग्रे ही मद्य पीना है उसे अपने दोप पर कभी लब्जा आयगी यह सोचा द्वी नहीं जा सक्रता । निलंज्ज 
मनुप्य बेइ्या सेवन, परघनापहुरण, अभदय भक्त ण, अपविन्न वस्तु सेवन, यहाँ तक कि स्थमातासे भी 
विपय सेबन जसे निन्‍्ध कर्मोको करनेमें आगा पीछा नहीं देखता | व्यभिचारिणी श्लियोंकी संगति कर 
उनमें ही सन्तान उत्पन्न करता है ओर इस तरह अपनी जाति और कुलकों कलंकित कर उसे अपबवित्र 
बनाता है। आचार नामक वस्तु उसके लिए कुड्ठ है ही नहीं। बह स्वेराचारी हो जाता है। 


स्वैराचारी मनुत्यकी धर्मभावना नप्ट हा जाती है। क्रूर और दिंसरु भावनाएं जागृत हो जाती 
हैं। उसकी मानसिक इच्छाएँ सदा दूपित रहती दें । इच्छा न रहने पर भी वह अकछृत्यकों करता है 
असेवनको सेवन करता हैं। अगम्प्में गमन करता हैं । बह अपनी सदिच्छाओंको पूरा करनके लिए 
स्वयं असमर्थ है | वह अपने आपमें पराधीनताका अनुभव करता है। दुखी होता है. और उस परा- 
धीनतासे छूटनकी बार बार इच्छा करता हुआ भी उमसे अपनेको छुड्ठ/ नहीं पाता । जैमे पानीमें बहने 
बाले व्यक्तिको रीढ पकड़ ले तो उसे उससे पिण्ड छुड़ाना असम्मव सा जान पड़ता है। ऐसे ही नशेमें 
बहनेवाले इस मद्यपको भी कहीं बचनेका ठिकाना नहीं माल्यम होता। वह दिन दिन घुलता है । परे- 
शान होता है। इस दुःखसे छुटना चाहता है पर अपनी असावधानी देख फिर आत्मविस्मृतिक लिए 
मद्य ही पी लेता है । और इस दुदंशासे अन्तमें मरणको प्राप्त दो दुर्गतिका पात्र बनता है। ऐसा जान- 
कर इस व्यसनका परिद्ार कर ओर स्वात्मानन्द्‌ रसका पान कर सुखी बनना चाहिए | ८२ | ८रे । 


पंप भरावकर्चम॑प्रदीष 


प्रश्ः--खेटक्री डाफल लोके किमस्तीति गुरो धद। 
हे गुरो ! खेटक्रीड़ा अर्थात्‌ शिकार व्यसनका क्‍या फल है करपाकर कहिए ;-- 


( अजुष्टप्‌ 


खेटकीडादिलुब्धानां करता मढताउगतिः 
चद्धते पशुता दुष्ट सन्‍्मागनाशिनी स्पृष्ठां | ८४ ॥ 


खेटक्रोडां भयाकान्तां क्षोत्वेति दुःखदां सदा | 
त्यफत्वा स्वात्मपदे नित्यं रमन्तां स्वात्मशोधकाः || ८५॥ युग्मम्‌ ॥ 


खेटक्रीडेत्यादि:--तातपर्यमेतत्‌ , आखेटक नाम व्यसनितया कौतुकाथ बने वन गत्वा पशूल्ां पत्तियां 
बा वध; | एप व्यसनी खलु मांससवनादिप्रयोजनतः हृरिणादीन पशून पत्चिणश्च खड्गादिना वाणादिना अग्न्या- 
युधेन च मारयति । स्वशौर्यप्रकाशनार्थ सिंहादिऋरजन्तूनामपि वर्ध करययेति तथा लोके कीतिसंपादनार्थ च स एतान्‌ 
विनाशयति । एतदतिरिक्त' केवल कौतुकार्थ' परदुःखदायिनी दुरिच्छां पृरथितुमाप परप्राशानपदरति । अस्मात्कुकू- 
त्यतस्तु तस्य मनसि सन्मार्गलोपिनी असन्मार्गप्रवद्धिनी इच्छा वरद्धते। पशूनां सम्पर्कोतू पशुवद्ृश्कायकरणात्‌ 
तद्दत्िवेकित्वेन च दुष्टा पशुता तस्य आयाति | करता वर्द्धत । कपायाणामतिमात्रतया मूढता पसर्रत । अगातश्च 
भवति स तद्विना । एजत्फलमपि महद्दु ःखदमस्ति । अस्मिन्नेव जन्मनि स वनजन्तूनामाहारों भवति | झुला च॑ 
नरके पतति | अथवा तियंग्गतौ द्वीन्द्रयादिपु कीट्योनिपु गत्वा सोड्न्येमक््यत । इत्यनन प्रकारेण अनकानकदुःखदां 
भयाक्रान्तां एनां वधक्रीडं शात्त्रा ल्वजेयुरेतद्व्यसनम । तथा स्वात्मशोधनतत्यशस्सग्तः नियं सातापद्‌ एवं 
रमन्ताम्‌ | ८४ | ८५ । 

मांसादि सेवन करनेका व्यसन जिन्हें पड़ गया है व शिकार खलनेकी आदत बना लेते हैं। काई 
अपने शोर प्रकाशनकी इच्छासे, कोइ अपनी समाजमें कीर्ति सम्पदनकी इच्छासे ओर कंबल अपना 
शोक पूरा करनेके इरादेसे अपनी कुत्सित इच्छाओंको पूरा करनेके इरादेसे दूसर प्राशियोंका बध करत हैं । 
इस क्रुकृत्यकों करते हुए उनमें दयाके स्थानमें कौतूहल जागृत होता है । करता जागती है । एक तड़- 
पते हुए प्राणीका देखकर सज्जनको जहाँ करुणा उत्पन्न होती हे वहाँ व्यसनीकी आनन्द आता हैं। यह 
आमुरी आनन्द ही ऋरता है । यही सन्मार्गसे श्रप्ट करानेवाली महा मूढ़ता है। हिंसक जन्‍्तुझांक 
तरह यह पशुता उसकी दिन दिन बढ़ती जाती है। प्रकारान्तरसे वह कुछ समयमें नरतनथारी होन पर 
भी अपने परिणामोंकी जाति द्वारा पशुसे भी भयंकर हिंसक और अधिवेकी वन जाता है । इस कुछृत्यका 
फल परलोकमें नरकादि गतिकी प्राप्ति है। ऐसे कुमानुपका मरण इस लोकमें भी बहुधा बन जन्तुओं 
द्वारा ही होता है । यदि बह तियेग्गतिमें भी उत्पन्न हुआ तो स्वयं निर्वेल होता है और दूसरे सबल 
प्राणियोंका भोग्य बनता है जिनको उसने पूर्बेजनन्ममें सताया था। द्वीनि्रियादि जन्ममें कीटादि होकर 
भी वह पत्षियोंका आहार बनता है । इस प्रकार महान भय और दुखको देनेवाले इस कुष्यसनका 
व्थागकर आत्मशोधकोंको स्वात्मामें ही रमण करना चाहिए | ८४ । ८प । 


प्रश्नः--वेश्यासक्फलरूं कि मे वदास्ति सिद्धये गुरो । 
हे गुरुदेव ! वेश्यासज्नका क्‍या फल है बह मेरे आत्महितकी दृष्टिसे कहिए-- 


मैक्तियमंधार' पा 


( घसन्ततिलका ) 
चेश्यारतस्थ शुखिता खुखदा न शान्तिः । 
बुद्ेबल॑ सुजनता नरताउपि नश्येत्‌ ॥ 
कात्वत्ति. धर्मरसिकेने द्वि तत्यसड्ः । 
कार्यो यतः खलु भवेत्‌ विमलः किलात्मा ॥ ८६॥ 
चेश्येत्यादि :--कामात॒रो पुरुषः ऊत्री च परण्लीं परपुरुषं व सेवते | या त॒॒व्यमिचारिणी स्त्री अ्रभतृंका 
श्रपि पुरीषालयवत्‌ नगरनिवासिभिविट्पुरुणैः सेव्यते तथा यस्या जीवनमपि अ्रनेननेत्र दुष्कर्मणा संपद्यते सा वेश्या- 
शब्देन लोके प्रसिद्धाइस्ति | वेश्यास्तस्य शुचिता नश्यत्येव । सुखदायिनी शाग्तिस्तु तत्र पद न घत्ते। तद्बघसनेन 
नरस्य बुद्धेबेलमपि नश्यति। तस्य मानवता5पि लुप्यते पशुता चांयाति | इति शात्वा घर्म॑रसास्वादकें: कदापि तत्यसत्ञः 
न कार्य; । यतः तत्परित्यागेन आत्मा विमलः पापविरहितो भवेत्‌ । ८६ | 
व्यभिचारिणी स्त्रियां जा व्यभिचार द्वारा द्वी अपना उदर निर्वाह करती हैं, जो बिना पतिकी होते 
हुए नगरके अनेक बिटपुरुपों द्वारा नगरपालिकाके पुरीषालयों की भांति सेवित होती हैं वे वेश्या शब्दके 
द्वारा व्यवह्नत होती हैं | वेश्याव्यसनी मनुष्य बहुत दुःखी होता है। सबसे प्रथम्न तो वेश्या अपने ग्राहकसे 
विद्चिन्मात्र स्नह न होते हुए भी अत्यन्त स्नेहका प्रदशन करती है जिससे बह व्यसनी जालमें मछलीकी 
तरह उसके जालमें फंस जाता है। वह उस जालसे अपने को फिर मुक्त नहीं कर पाता। वह अपना 
सबस्त्र धन, धर्म, वेभव, ज्ञान, विवक, कीतिं, दया, सदूठ्यवहार ओर नागरिकता उस कुटिलाके घचरणोंमें 
चढ़ा देता है । 
चारूदत्तकी कथा तो शाब्नोपें प्रसिद्ग है। परन्तु वेश्याव्यसनीकी वरबादीके अनेक लॉकिक उदाहरण 
प्रेत्यक्ष भी देग्व जाते हैं । वश्या अपने ग्राहकको मद्यपानके व्यसनमें फंसाए बिना नहीं रहती । मद्यपानसे 
उम्ते यह लाभ होता है कि मद्रप उसके नशेमें अपना होशहबाश खो बेठता है। चित्तश्रम होनेसे कभी 
अपने भलेकी बात सोच ही नहीं पाता। यदि वह मद्पान न करे तो अधिक संभव है कि वह कभी 
अपनी वरबादी, अपकीर्ति और धनकी छूट आदि हानियोंको दे व्कर सतर्क हो ज्ञाय और वेश्या की 
संगति छोड़दे | इस भयसे वेश्या उसे शराब पीनकी बुरी आदत जरूर छाल देती है। जब वह मनुष्य 
शरावकी वेहोशीमें अतवरत व्यभिचार करते करते शरीरसे भी वकाम हा जाता है, निधेन हो जाता है 
तथा समाज, सज्जन गोप्ठी, परिवार ओर मित्र आदि सबसे बदच्ित हा दर-दरकी भीख मॉगने योग्य 
हो जाता है तत्र बह वेश्या उसे घरसे इस प्रकार निकाल देती है जैसे किल्‍ली मृत पशुको रक्त 
बिद्दीन देखकर छोड़ देती है । 
घरके लोग हिस्सा बाँट कर पहिलेसे ही उसे अलग कर देतेसहैं ताकि वह अपने हिस्सेका हो 
घन वरबाद करे सत्र घरका धन व आजीविका नष्ट न कर सके वेश्या द्वारा परित्यक्त निर्धन व्यक्तिको 
कोई कुटुंबी आश्रय देनेकी तयार नहीं होता । इतना ही नहीं, उस व्यभिचारी द्वीनाचारी मद्॒पायीको 
समाजका भी कोई व्यक्ति पास बैठानेकों तयार नहीं होता। उससे लोग ऐसे बचते हैं जैसे छूतकी 
बीमारीसे बचा जाता हे । कोई धनी उससे लेन-देन व्यापारक। व्यवहार नहीं करना घहता,क्यों कि बह जानता 
है कि इसके पास पैप्ता तो है ही नहीं साथ ही दु्गुणी होनेसे यह विश्वासका पात्र भी नहीं रहा। 
व्यसनी होनेसे यह अधिक संभव है जो यह हमारे द्वारा प्रदत्त धनका उपयोग अपनी आज़ीविकार्थ न 
करके मद्यपानमें ही करे या फिरः किसी बेहयाको देः दे । 
१२ 
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आजीविकाके अभावमें ५ तो वह लज्जाविहीन हो दर-दर भिक्षाटन करता है या फिर चोरी या 
थत द्वारा अपना कष्ट दूर करनेका प्रयत्न करता है। वेश्या व्यसनी यदि चोरी या ग्ृत क्रीड़ा द्वारा 
धनापाजन कर भी ले तो वह उसे वेश्याको ही देगा था मद्यपान करेगा । वेश्याओंके पास ऐसे ही अनेक 
चोर उचक्के, ढाकू, शरात्री और मांसभक्षी पुरुष आते जाते रहते हैं जो उसकी दुःसंगतिको छोड़नमें 
अपनेको असमर्थ पाते हैं । 


वेश्या, कंचन और मृद्य ये तीन यदि एक एक भी हों तो मलुष्यको सर्वेथा अविवेक्री, निदय 
निलेज्ज और पराधीन बना देते हैं । कदाचित तीनोंका योग हो जाय तब तो विनाशके लिए परम ओऔपधि 
जिसे महात्रिप भी कहा जा सकता है, तयार हो गई ऐसा मान लेना चाहिए। जो मनुष्य अपना कल्याण 
चाहता है, सुख और शान्तिका अभिलापी है उसे परिवार चाहिए, समाज चाहिए ओर सत्संगति 
चाहिए ] मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है | वह अकेला नहीं रहना चाहता। वह साधु भी हो जाय ता 
भी उसे बही समाज अपने सख शान्तिके लिए चाहिए | फिर संसारी गृहस्थकी तो बात ही क्या हे? 
बह तो सबसे अलग अकेला रह ही नहीं सकता ! पर यह वेश्याव्यसन ऐसा हैं जो यह उस प्राणीकों 
संसारमें इस जीवित अचस्थामें ही सबसे विमुक्त कराकर अकेला कर देता हैं। मनुप्य परिवार मित्र 
व समाजसे परित्यक्त हो बहुत त्रास पाता है और अन्‍न्तमें चलते चलते एसे मनुप्योंके संपकमें पहुंच जाता 
है जो ऐसे ही त्रस्त हो सबसे विमुक्त हैं और अनेक पापों द्वारा अपना जीवन यापन करते हैं। ऐसी 
संगति ही सर्वेनाशक्री निश!/नी है : किन्तु आत्मकल्याणक्री कामना करनेबाले मनुप्योकी इस विनाशक 
व्यसनसे सदा बचना चाहिए। और जिन कार्यामे अपना द्वित हो उनमें सावधान रहना चाहिए। व्यसनी 
मनुप्यका आत्मा दुर्ग ग्योंका प/त्र बन जाता हैं अ₹: अपने आत्माकी पवित्रताकी रक्ञाक़्े हतु स मद्दा 
उयसनका दरसे ही परित्याग करना चाहिए ८६ | 

प्रश्त-स्तेयफरल गुरो कि वदास्ति शान्तये मुदा । 

गुरुदेव । चारी करनेका क्‍या फल है कृपाकर शान्ति श्राप्तिके लिए मुभसे बाद 


( अनुष्दप्‌ ) 
स्वधित्तमपि में नाम्ति पुण्यलब्धं कथ्थं परम । 
शात्येति तत्त्वतः स्तेयं न कुबन्त्यात्मवेदिन: ॥ ८७ ॥ 
स्वपरज्ञानशन्या हि स्तेयं कुचन्ति पापिनः | 
ततः स्वानन्दतृमः: सन्‌ वसतु स्वात्मम्न्दिरे ॥ ८८ ॥ 
स्ववित्तमित्यादि :--यल्लोके स्ववित्तमित्युच्यंत तदूपि यथार्थतः पुण्याल्लब्धमस्ति | तथापि तत्परमेव | 
स्वात्मस्वभावबहिभूतं न किश्चन अपि मम | संपत्ति; विपत्तिश्व पुण्यपापयोंः फलम्‌ । त्तत्सामग्री कर्मसंयोगजा । 
कर्म एवं आत्मन: शत्रु: । तेनेंव श्रमति जीवः । इच्यात्मतत्ववेदिनः पुरुषा: स्वीयार्जितमपि पुण्यलब्धं धन परि- 
त्वज्य घर्मसेवामड्रीकुर्बन्ति कर्थ ते परचनापहस्णरूप॑ स्तेयं स्थात्‌ । स्वपरविवेकर्रहता: खलु पुमांस; पापिनः स्तेय॑ 
कुर्षान्त ततः स्तेयादिक॑ बिद्ाय स्वात्मानन्दभोगेपु तृत्तः सन्‌ स्वात्मरूप परमविश्रामरथले मन्दिरे बसतु | म७। छंद | 
लोकमें जो ,धन माना जाता हैं बह मी पुण्य कर्मोदयसे प्राप्त होता है । बिना पुण्य के सातात्पादक 
सामग्रीका संयोग प्राप्त नहीं होता । धन यदि लौंकिक सुखको उत्पन्न करता है. तो पुण्यका फल है। यदि 
वह असाता और शअआकुलता प्राप्त कराता है तो पापका फल है ) एकान्त नहीं है जो यह धन-संपत्ति 
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राज्य, परिवार, पुत्र, कलत्र सब पुण्य के फल हैं। यदि इनसे संसारी प्राणी साताका अनुभत्र करे तो 
ही ये पुण्य सामग्रो हैं, अन्यथा आसाता की उत्पादक हों तो ये सब्र पापोदयकी साप्रग्री हैं । और इनसे 
विलग होना ही पुण्यका उदय है । सर्व साधारण मनुष्य घनादिसे अपनेका सुखी अनुभव करता है इस 
हृष्टिका लक्ष्यमें रखकर ही श्री आचार्य महाराजने इसे पुण्यसे प्राप्त होनेवाली सामग्री लिखा है। जंगलमें 
जब डाकू श्र लेकर धन छटने आते हैं. उस समय यदि कोई धनी सामने आ जाता है तो वह शखा- ४ 
घातसे पीड़ित किया जाता है. पर साथमें जो निधन हे वह छोड़ दिया जाता है । ऐसे अवसर पर 
धन बिपत्ति लानेवाला होनेसे पापोदयकी निशानी हुई और नि्वनता पुण्यकी सामग्री हुई। नगरमें आग 
लग ज्ञाय तो घनीका धन मद्दान दुःखोत्यादक होनेसे पापकी सामग्री हे और निर्धनता सुखात्पादक होनेसे 
पुण्य की सामग्री है । मोक्षमर्ग साथधनके लिए बाधक अनेक विकल्प जालोंमें फंसानवाली अनिष्ट 
कारक पिभव॒ सामग्री पापरूप है और शीघ्र ही गाहस्थिक जालसे बिमुक्त करा देनंवाली इट्ट कारक 
निर्धनता पुण्य रूप हैं । 

सारांश यह है कि कोई भी सामग्रो एकान्त रूयसे पुण्य या पाप रूप नहीं है । जो संसार। प्राणी- 
को इटकारक सुबसाधन हो जाय बह सच पुण्यका फल है ओर जो भी सामग्री अनिष्ठटकारक दुख साधन 
रूप हो वह पाप का फल हैं। पुण्यसे प्राप्त सामग्रीको भी सम्यस्टष्टि अपनी वस्तु नहीं मानता। वह 
जानता है कि यह सब स्वात्म स्वरूय व्यतिरिक्त पर पदाथ हैं। मेरा ता केवल आत्मा है। दशन, ज्ञान, 
ओर चारित्रात्मक रत्नत्रयस्वरूप धर्म ही मेरा वेभब है। ऐसे विवकी मलुप्यके द्वारा परघानापहरण रूप 
निनन्‍्य स्तेयकर्म कैसे हा सकता हैं। 

जिन मिथ्यामतियोंका स्वपरका विवेक नहीं जाग्रत हुआ और जिन्होंने अभी तक आत्मतत्त्वकों 
ही नहीं जाना वे अपने मनुष्यके जन्मकों दी अपना जन्म मानते हैं, शरीरका ही अपना स्वरूप सममभते 
हैं ओर कुट्ुम्व परिजनको अपना स्नेहभाजन जानते हैँ । उन्हें हलैपी समझकर उनसे माह करत हैं । 
उनके संयागमें सुखी ओर वियागम दुख। होते हैं । धन, संपत्ति, मकान ओर राज विभव आदि जो जो 
सामग्री उन्हें उनके क्मादथसे प्राप्त हे उस सबसें राग ट्वेषमय प्रवृत्ति करते हैं | यह अज्ञान भाव जिसके 
हृदयमें जम। हैं वे अविवकों ही धनादिका सम्पूण सुखका साधन मान उसमें मूर्च्छित होते हैं । वे 
उन पर पदार्थों ऐसे तन्मयर हैं जो उनके लाभमें अपना परम लाभ और उनकी हानिमेंअपनी परम हानि 
समभकर मदान्‌ दुःख हाते हैं | ऐसे ही माही जीव उसकी ग्राप्तिके लिए परधनापहरणरूप स्तेय पापको 
खंगीकार कर लेते हैं । एक बार इस पापको करनेवाला उसे बार बार करता है। चोरी उसकी आदतमें 
आ। जाती है। बड़े से बड़ा भी वेंभवशाली यदि इस व्यसनक्रा शिकार हुआ तो वह सदा परधनपर 
गृदूभकी तरद दृष्टि रखता दै। छूटाक भर भी सतोदा बचेगा तो ४॥ तोला देगा, सेर भर देगा तो १४॥ 
छूटाक तौलकर देगा। छटाक भर लेगा तो ५॥ तोला तौल लेगा, औए सेर भर लेगा तो १६॥ छंटाक 
तौल लेगा | उस आधे तोला सामानको, चाहे वह कौड़ी कीमतका हो, पर उसे बिना लिए नहीं रह 
सकता । यह इस व्यसन की महिमा है | लाखों रुपयोंका व्यवसाय करनेवाले धनी मानी इज्जतदार 
व्यक्ति भी एक पैसे की भाजी खरीदनेमें त्तोलसे ज्यादा चार पत्ते भाजी चोरीसे उठाकर अपने पललेमें रखते 
हुए देखे जाते हैं । वे भले द्वी दूस बीस हजार रुपया दान दे देते हैं, खच करते हैं, किन्तु चोरीका व्यसन 
( बुरी लत ) हानेसे वे भाजो के चार पत्तों की चोरी: छोड़नेमें अपनेको असमर्थ पाते हैं । 


ह्रः भाषऋर्मछबीप 


आत्मस्व॒रूपके बोधसे विमुख व स्प-परका भेद न जानने बाले मिथ्यादृष्टियोंकी ऐसी ही दशा है । 
वे बिना चोरीके जीवन निर्वाह नहीं करते । किन्तु स्व-परविवेकी सम्यग्टट्री पुरु सदा देन-लेन घ 
व्यापार-व्यवहारमें यह चिन्ता रखता है कि मेरें पास अन्यायसे कोई पर वस्तु न आज्ञाय, किसीकी 
एक कोड़ी भी मेरे पास न रह जाय | वह विवेकी कभी स्तेयकों स्वप्नमें भी पास नहीं आने देता। बचह्दू 
' स्वात्मानन्दके भोगमें तृप्त होकर ही जीवन यापन करता है | यही कारण है कि वह शीघ्र ही 
भवश्रम्रणका विच्छेद कर शाशवत मुक्ति सुग्बका पात्र हो जाता हैं। ८७८८ 
प्रश्न--पर स्त्रीसेवनस्थास्ति कि फल में गरुरो वद्‌ | 
हे गुरुदेव ! परस्त्रीसेवनका क्या फल है कृपाकर मुझसे कहें-- 
( इन्द्रवञ्धा ) 
रक्तो5स्ति यः को5पि किलान्यनाया तस्यापमानो5पि पदे पदे स्यात्‌ ! 
दुःखप्रदा बेरविरोधवूुद्धि: ज्ञात्वेति कार्यो न च तत्पसह्ल. ॥ ८६॥ 
रक्तोस्तीत्थादिः--यः खलु नरकीटकः परस्त्रीपु रमते तस्य पंदे पदेडपकीर्ति:स्थात्‌ू | स लोके अपमान- 
प्रदमाप्नोति उपानद्धिर्च निहन्यते | स खलु पापी स्वयं चारित्रहीनों भवति परांश्वापि पापपड़े निषातयति | परख्नी- 
सद्भमात्‌ वैर्च भत्राति । तस्यानादियरम्परया प्रवाइरूपेण समायातं कुलपाविश्यं नश्यति। अनाचारपरम्पराया प्रवत्तको 
भूल्ला स नरके निपताति । आचार्रवरहितास्तु येजनास्तेषां भाविनी कुलसन्ततिश्च धर्ममार्गपगड्मुखी भूल्या 
एंसाणटव्यामेव श्रमति चिर्कालमिति शाला कदापि तत्प्संगः न कार्य: । स्वस्त्रीपु संतुष्य कुलाचारपावियं 
रक्षणीयम्‌ ॥ ८६ |। 


जो मनुष्य परस्लीमें रमण करता है या जो स्त्री पर पुरुषकी इच्छ। करती हैँ. उनका पतन अवबशयं- 
भावी है । लोकमें ये अपकीर्तिके भाजन बनते हैं | पद-पद्‌ पर उनका अपमान होता हें। अनाचारकी 
वृद्धि होती है । कुल ओर आचारकी पविन्नता नष्ट होती है । यह पापी स्वयं तो गिरता ही हैं साथ ही 
परश्लियोंको तथा अपनी सेतान परम्पराक् भी परापपँकमें गिरा ज्ञाता हैं। व्यमिचारी माता पिताकी 
सन्‍्तान हजारों ब्षें तक उनके नामका स्मरण कर राती हैं तथा उनके उस दुष्कृतपर थूकती है। वह 
इस जन्ममें सवथा निरपराध और सदाचारिणी होते हुए भी पूत्र जन्मके पपोदयसे ऐसे हीन पुरुपोंकी 
सन्तान होकर पद॒पद पर दुखी और अपमानित होती है । उस अनर्थेपरम्पराके उत्पादक होनेसे बह 
ब्यक्ति अवश्य नरकका पात्र होता है | 


जैसे दिंसा आदि अन्य पापोंका संबन्ध उस व्यक्तिको ही हानि पहुँचानेवाला होता है वैसे 
व्यभिचार केबल उस व्यक्तिको ही हानिपहुँचानेबाला नहीं हे । बल्कि उसकी सनन्‍्तान परम्पराक्ों भी 
उससे हानि उठानी पड़ती है । कुलका पाविज्य संतानकी पत्रिन्नतासे हैं और संतानकी पवित्रता माता-पिता 
कक हे पर हें। असदाचारी माता-पिता अपने भावी कलकी अवनति ओर अपबविन्नताके 
हत दहांते है । 


तथा व्यभिचारसे पररुपर बैर बी बढ़ता:है ओर विरोध भी.हृंपता-है । सामाजिक गविश्नता ओर 
आत्मशान्ति नष्ट द्वोती. है । वश्याव्यूसनीकी अपेक्षा यह प्ररस्त्रीदयसनी घोर पापी है । इसका कारण है 
कि यद्यपि वेश्याब्यसनीका पतन पर रुत्री व्यसनीकी अपेत्ा अत्यधिक द्ोता है त्थापि उसका पतन 
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उसके आत्मातक ही सीमित है । वह समाजको गंदा नहीं करता । व्यक्तितत हानि कर स्वर्यकों जरूर 
मिटा लेता है, किन्तु परस्त्री गमन करने वाला समाज्ञका कोढ़ है जो उसे भी मिटा करके रहता है। 

सारांश यह है कि वेश्याव्यसनी अपना व्यक्तिगत पूर्ण बिनाश करता है और परस्त्री व्यसन 
बाला अपना विनाश तो करता ही है साथ ही अपने कुजपर कलंक लगाना है। अपनी संतानको 
व्यभिचार जात संतान बनाता है| समाजमें अनाचार फैलानेका हेतु बनता है अतः वह अत्यधिक पातक 
का भाजन द्वोता है। उक्त व्यसनका परिपूर्ण स्वरूप बिचार कर विवेकी पुरुपोंको इससे सदा ही दूर 
रहना चाहिए | ८६ । 

उपसंददार 
( उपजाति ) 
प्रोक्तं व्यथादं भवद्‌ं सदेवाविश्वासपात्रं वयसनस्वरूपम्‌ | 
त्याज्यानि बुद्ध्वा व्यसनानि सप्त यतो भवेत्ते हृदये प्रशान्तिः ॥ ६० ॥ 

प्रोक्तमित्यादि :--इल्येवंप्रकरेण अनेकदुःखोत्यादक॑ सप्तव्यसनस्वरूपं नातिविस्तोणात्र निहपितम्‌ | 
एतानि व्यसनानि अविश्वासस्य परमस्थानानि सन्ति। न कोउपि प्रत्ये ते व्यसनिनः तध्यात्तत्‌ स्वरूप विचार्य व्यसनानां 
परित्याग एव कर्त्तव्य:। व्यमनपरि यागादेव ते हृदय शाल्तिर्भविष्यतीति श्राचर्याणामुपंदशोडस्ति | ६० । 

उक्त प्रकारसे सप्त व्यसनोंक स्व॒रूपका संक्षममें कथन किया। व्यसन कई भी हो मनुपष्यका 
कव्याणमार्गसे दूर फेंक देता है । लौकिक व्यवहारकी दृष्टिसे भी व्यसनी मनुष्य समाजका सदस्य 
बनने योग्य नहीं होता । वह स्त्रय॑ पतनशोल होता है और उसकी दुः्संगति भी दृसरोंको पतनशील 
बनाती है। ऐसा बिचार दरके ही समाज व्यसनी मलुष्योंको जातिसे बदहिमु ख कर उसके साथ अपना 
खान-पान व लीक्रिक-घार्मिक व्यवहार आदि छाड़ देती है | यह परम्परा आज भी चाल्यू हे । 

आजकल सुधारकी दृष्टिसे जाति बहिष्कार तथा धार्मिक स्थानोंका बहिप्कार अनुचित माना जाता 
है । कहा जाता है कि इससे व्यक्तिकी बहुत बड़ी हानि हो ती हैं । बह उठ नहीं सकता, उसका उत्थान 
नहीं है! सकता | यद्यपि उक्त तके संगत है, तदनुसतार व्यक्तिके उत्थानक्रे लिये नियमोंमें परिषघतन करना 
अावश्यक है। तथापि यह ध्यान सदा रखना चाहिए कि व्यक्तिका ध्यानमें रखकर समाज + चरित्रकी 
चिन्तान करना भी बहुत बड़ी हानि हैं। समाज व बहुमत व्यक्तिको अपनानेके लिए 
प्रस्तुत है पर ज्यक्तिके लाभके लिए, बह भी केबल समाजमें समान हक प्राप्त हो जाय इतने मात्रके 
लिए, समाज्ञकी पविन्नताका बलिदान करना लाभप्रद नहीं है | इस प्रकार स्वर्यंके लिये व समाजके 
लिए अनेक व्यथाओंके पेदा करनेवाले व्यसनोंका सब ग्रकारसे त्याग करना ही श्रेष्ठनस कल्याणका 
मार्ग है। ६० । 

इति व्यसन्सप्तकनिरूपणम | 


ज् पोंक रथ 
--पाँच पापोंका स्वरूप वर्णन-- 
प्रश्नः- पश्मपा पस्व रूप मे विद्यते कीदर्श वद । 
पांच पाप कौन हैं और उनका स्वरूप कया है. कृपया कहिए-- 
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( ११ इन्हवच्चा, ६२९ उपजातलिः ) 
लोभाभिमानात्पयरपीडनं स्या््िसेव दुष्ट उखिलविश्वहन्त्री । 
दुःखम्य मूल किल सर्वजन्तोदिंसा न कस्यापि कदापि कार्या ॥ ६९ ॥ 
पूर्वोक्तहिसा किल स्वतः स्यात्‌ त्याज्या मुनीनां ग्रहिणां च देशात्‌ | 
भव्येरहिंसा हि यथोक्तरीत्या  जात्मशान्त्ये छुखदा खुपाल्या ॥ ६२ ॥ 
लोभामभिमानादिस्यादि:ः “परप्राणपी टन हिंसा ' हिंसाया; स्वरूप विश्रुतम्‌ । सा च सांसारिकस्वार्थसिद्धयर्थ 
लोभावेशात्‌ क्रियते जनें: पंचेन्द्रियाणां त्रिषयसंग्रासये प्रयतमानस्थ कस्यचित्‌ कार्ये यदि कश्चिदुबाधकः स्यात्‌ तदा स 
लोभात्‌ बाधकस्य प्राणिनों वध करोति पीडयति वा । मानी वा कश्चित्‌ स्वस्याइंकारसरंक्षणाथ च पयान्‌ पीडयति | 
तद्दिपयक्रोधाद्यावेशादपि प्राणिनां महती हिंसा भवति इति दृश्यते पंदे पढे । सा हिंसा दुःखस्य मूलमस्ति 
सर्बप्राशनाम्‌ | यदि जर्गात हिंसाया; श्रौचित्यं स्वीकृतं स्थात्‌ तदा सा अखिलमपि विश्व॑ स्वरूपेण व्याप्नोति अतएब 
श्रखिलाश्वहन्त्री सा हिंसा कस्यापि प्राणिन, न कदापि कार्या | श्रहिंसाया: परिपालन॑ द्विवित्रं भवति सर्वतो 
हिंसापरित्यागहुपं मुनीनां अतम । एकदेशहिसापरित्या गहूप॑ तु गहिणाम्‌ । आत्मदितेंषिभिमंत्यें: यथोक्तररीत्या 
स्वस्वस्पदानुमारण पालनीय तह तम्‌ यतो निजात्मनि सुखदायिनी शान्ति: सदा स्थात्‌ | ६? । ६२। 
राग ओर ६ प दोनों दिसाके पर्याययाची नाम हैं । लोभक कारण सांसारिक स्वार्थ लिए अर्थात 
पचेन्द्रियोंके विपयोकी प्राप्तिह छिए प्रथत्त करनेबाल किसी व्यक्तिके सागमें यदि कोई वाबक सिद्ध 
होता हो तो बह इसे विपय लोभके कारण मार देता है,पीड़ित करता है या अनेक प्रकारसे त्रास देता है । 
तथा अनेक मानी पुरुष अपने अहंकारके बश्न होकर हिंस। करते हुए देख ज्ञात हैं और ऋधादि कपायोंक 
कारण तो पद-पद्म हिंसा होती है यह स्वष्ठ ही है । 
हिंसा दुःबका मूल है । यदि दिंसा उचित मान ली जाय तो वनमें लगी हुई अग्निकी कशिकाकी 
तरह बह सम्पूर्ण जगतका बिनाश करनेमें सम्रथ हैँं। बद सम्पूर्ण जिर्वके लिए प्रलयकालका दृश्य 
दिखा सकती है अतः उसका ओचित्य बिलकुल ही स्वीकार नहीं किया जा सकता। 
अहिंसाका पालन दो प्रकारसे होता है। सम्पूर्ण हिसाका त्याग और अल्प हिंसाका त्याग । 
हिंसाका जो सम्पूर्ण त्याग कर सकते हैं वे साधु या मुनि हैं ओर जो केवल त्रस जीबोंकी संकल्पी हिंसाका 
त्याग कर सकते हैं वे गृहस्थ हैं । अपनी अपनी शक्तिक अनुसार ओर पदके अनुसार प्रत्यक आत्म- 
हितेषीको अहिंसाका पालन करना चाहिए जिससे संतारमें सुख ओर शान्तिकी वृद्धि हो ।६१६२। 
प्रश्न ः--ह्विसायाः कति भेदा: को सब्ति में भो गुरो ! चद । 
सर्वेपां सुखसद्धधर्थ कथ्यन्ते क्रमतोड्द्य भोः । 


हिंसाके कितने भद हैं १ हे गुरो ! कृपा कर कहें । इस प्रश्नके उत्तरमें श्री गुरु कहते हैं--है 
भव्य ! सबके सुख पूर्वक ज्ञानके लिए मैं क्रमशः कहता हूँ सुनो-- 
( उपजाति: ) 


करृष्यादिवुत्तो घिद्दिता प्रवृत्तिर्योगिद्दिसा कथितात्महन्त्री । 
आरस्भिददिसाउखिलपज्च खुनकाये प्रवृत्ति यूदिणां व्यथादा ॥ ६३ ॥ 
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स्वर्माक्षमार्गादिकरक्ष णाथ नरत्वधर्मादिकशिक्ष णाथ । 

जगद्धि ताथ क्रियते गृहस्थेिरोधिदििसा कथिता मुनोद्रेंः ॥ ६७ ॥ 

रागादिभावादथवा प्रमादाचिचिसाज्ष तृप्त्ये क्रियते जनैयां। 

असादिहिसाखिलदुःखदात्री संकटिपद्दिसा भवबन्धिनी सा ॥ ६५ ॥ 

आदो प्रगीता त्रिविधा उपि द्विसाउत्याज्याभवेन्मध्यमश्रावफेहिं । 

रोगाविशान्त्ये कटुकौंषधोष संकल्पिहसा न कदापि कार्या ॥ ६६ ॥ 

कृष्थादीत्यादि :-- तात्ययमेतत्‌ू. चतुविधा सा हिंसा मबति--(१) उद्यागिहिंता (२) श्रारम्भिहिंसा 
(३) विरोधहिंसा (४) सड्डुल्पिहिंसा च। स्वरूपश्चासाम-कृष्यादिना सेवया शिल्पेन वाशिज्येन लेखनादिकलया 
प्रजासंरक्षाथ शल्नेण वा स्वाजीविकासम्पादन उद्योग: स्थात्‌ । उद्योगकारणे तु हिंता भवत्येत्र । सा हिंसा गृहस्थधर्मा- 
राधके: परिहत्त मशक्‍या भवति सा उद्योगिहिंसे।त । द्वितीया हिंसा किल ग्रहस्थारंभेषु कार्यपु मबाति । भोजनार्थ 
अभ्निप्रज्वालने जलादीनां संग्रहे वनस्पतिच्छेदने शहभम्प्रमणने अन्नादिशोधने वस्रप्रद्ञालने स्नानादिकर्माण 
येगादीनामुपचारे बालानां परिपालने देवादिसत्कृतो दानादिकाये दीनागामुद्धस्णे णहनिर्माणादिपु अ्रवश्यंभाविषु 
गाहस्थिककार्येप जीवसंसक्षणोथ्रेगेणषपि हिंसा सझ्ायते सा आरम्भिहिसेति। ठतीया तु विरोषिहिंसा कथ्यते, 
तत्स्वरूपश्च॑ तत्-स्वमोच्चिप्रदायकेषु धमकार्यपु विध्वकारकाणामेत् रक्षा यदि धर्म: स्थातदा धर्मस्येत्र लोपः स्थात्‌ | 
अतस्तद्वसक्षणा थे दुजनानां मानवधर्मशिच्षणाथ तथा जगद्धिताय शान्तिव्धनाथ या हिंसा भवात्ति सा मुनीक्धेः 
बिरोधिहिसा कथिता | चतुर्थी हिंता तु सक्बथा सर्वप्रयत्नेन परिदर्या । सा च स्थात्‌ खडकलिपिहिसा ! 
तत्सरूप॑ यथा--चित्ताक्षतृप्त्ये मनोरज्ननाय रागादिमावादथवा प्रमादात्‌ मांशादिना रसनादीन्द्रियपरितृप्सबथ 
च्‌ जैनेया त्रसादिदिंसा क्रियते सा संकल्पिहिंसा कथ्यते । सा हिंसा संसारदुःबपरम्पराया; हेतुः । एपा कद्मपि न 
कार्या श्रावकैरपि कि पुनरन्‍्ये । एतदतिरिक्तास्तिसः: रोगादिसम्पन्ने कटुकौपकधीप्रयोगवत्‌ त्याज्या अप्यपरिद्यार्याः 
सन्ति ।६३ | ६४ | ६५ | ६६। 
हिंसा चार प्रकारसे विभाजित की गई है - उद्यागी, आरम्मी, विरोधी ओए सडकलपी । इन चारों 

का ऋमशः स्वरूप कहते हैं--९ उद्योगीहिंसा--खत्रेती, सेवा, शिल्प कार्य, व्यापार और लेखनादि कलाके 
करनेमें तथा धरम, देश व्‌ प्रजाके संरक्षणार्थ शस्त्र ग्रण आदिके द्वारा अपनी आजीधषिका करनेमें जो 
हिंसा होती है. वह सब उद्योगी हिंसा है। ग्रहस्थ इसे त्यागनेमें असम रहते हैं, क्‍योंकि ग्रहस्थोंकि 
लिए आजीविका मुख्य प्रश्न है| गृहस्थका धर्म सष्टिका पालन, संरक्षण और धघर्माव्माओंकी सेवा करना 
हैं। यदि ग्रृहस्थ निरुद्योगी हो जाय तो उक्त सभी काये नहीं हो सकते। ग्रहसम्बन्धी उद्यम न करनेबाला 
व्यक्ति या तो साधु हो सकता हे, या दर-दरका भिखारी । सारांश यह है कि इस हिंसाक्रा त्याग ग्रृहस्थ 
नहीं कर सकता । २ आरम्भी हिंसा-ग्रहस्थीके कार्यामें जेसे रसोई बनाना, पानी भरना, घर बनाना, 
घरकी स्वच्छता, वस्त्रोंकी स्वच्छता, शरीरकी स्वच्छता, साग सब्जी बनाना, जमीन खोदना, रोगीकों 
परिचरयां करना, देवपूजा, गुरुका सम्मान, आहारादि दान, पश्ुपालन, गरीबोंकी रक्षा ओर बच्चोंका परि- 
पालन इत्यादि कार्थामें भी हिंसा होती है, किन्तु यह हिंसा ग्रहस्थके लिए अपरिहाय॑ हे । वह उसकी 
परित्याग गरनेमें असमर्थ है| यद्यपि व्यापार और आरंभके कार्य गृहस्थ दयवान्‌ होकर जीवोंकी हिंसाका 
बचाव करते हुए देखभाल करही करेगा, क्‍योंकि ऐसा करना उसका कर्तव्य है तो भी कुछ ऐसे जीव हैँ 
जिनकी हिंसा बचाते बचाते भी हो जाती हे । 


६६ | आयफघसंप्रपौप 


ग़हस्थका यह साधारण करत्त॑व्य है कि प्रस्येक काये करते समय जीव दयाकां ध्यान रखे । मार्गमें 
चले तो मार्गको देखता हुआ चले और यह ध्यान रखे कि किसी जीवधारी पर मेरा पैर न पड़ जाय | 
किसी बस्तुकों उठावे या रखे तब भी यह ध्यान रखे कि इनके नीचे कोई जन्तु न श्राजाय। सोना बेठना, 
मल-मूत्रका त्याग करना, थुकना, बस्त्र प्रज्ञालन ओर शरीर प्रक्मालन आदि जितने गाहँस्थिक आरंभके 
कार्य बताए हैं उन सबमें वह जीब रक्षाका सतत ध्यान रखता हे । 

आजीविकाके साधनभूत उद्योग-घंधोंमें भी बह यह ध्यान रखता है तथा ऐसे धंधोंकों छोड़कर 
वह अल्प सावय्बाले धंधोंको ठलाश कर उन्हें स्वीकार करता है । भले ही उनमें आशिक लाभ न्यून हो 
पर वह अपनी लोभ वृत्तिकों कमकर सन्‍्तोबवृत्तिका स्वीकार करके अपना क॒र्त्व्य परम धर्म “जीवदया”! 
का पालन करता हैं। 


असि, मसि, कृषि, सेवा, शिल्प और बाशिज्य इन पट्‌ कर्मों द्वारा आजीविका करनेका उपदेश 
भावान श्री ऋपम देवने युगके प्रारंभमं दियाथा और जिन जिन लोगोंकी जैसे कर्मोंके करनेमें प्रवृत्ति 
थी उनआ बैसे ही क्षत्रिय, वैश्य और श॒द्र इन तीन वर्शोमें विभाग किया था। जिन लोगोंने इन पट कर्मों 
को छोड़कर पापो पहल वृत्तियां स्वीकार कर लीं । जेंसे मछली मारना.पशु पक्तियोंका घात कर मांस बेचना, 
मांस खाना, मद्य बनाना, सद्य बचना और उसका पान करना आदिक्े विपयमें भगवान मौन रहें और 
उनको शद्रोंकी सबसे निम्न श्रेणीमें सम्मिलित किया ओर इनका “अकारु! नाम रखा। इनकों किसी भी 
धार्मिक या सामाजिक व्यवहारके योग्य उन्होंने नहीं माना । इस सबका उल्लेख श्री आदिपुराणामें हैं । 
सारांश यह निकला कि प्रत्यक्ष हिंसा स्वरूप कार्येसि या असदाचारके कार्योसे आजीबिका करना अत्यन्त 
निन्‍्य है । वह ऐसे उद्योग या आरंभमें सम्मिलित नहीं हे जिसे श्रावक स्वीकार कर सके। जिन कार्यापे 
बह अपने प्रिय धर्म 'जीवदया” का पालन कर सकता हैं, उन कार्योक्रो ही आज्ञीविकाके लिए स्वीकार 
करता है और उनमें जो हिंसा बचाब करते हुए भी हो जाती है उसे वह त्याग नहीं सकता किन्तु इसके 
लिए बह दुःखी होता है और उसका प्रतिक्रमण द्वारा पाप विशोधन करता है। ३ तीसरी हिंसा 
विरोधी हिंसा हैं | यह दिला भी गृहस्थ द्वारा अपरिहार्य है। पूर्बोक्त दोनों दिंसाओंकी तरह इसे भी 
ग्ृहस्थ त्यागनमें असमर्थ है। जिस तरह उद्योग और आरंभमें जीवदयाका ध्यान रखते हुए भी हिंसा हो 
जाती हैं, ऐसे ही धर्म पालनके कार्यमें, ग्रहस्थीके परिपालनमें, बालबच्ोंके संरक्षणमें और गाहस्थिक 
कार्योक लिए सद़्ित द्रव्योंके रक्षणमें हिंसा हो जाती हे, क्योंकि किसीको भी सताने या कष्ट देने की 
इच्छा न रखते हुए भी क्वचित्‌ कोई दुष्ट विध्न उपस्थित कर देवे तो उससे बचना और विघ्नका दूर 
करना उसका कत्तेव्य है । ऐसा करते हुए संभव हैं विरोधीकों पीड़ा हो जाय, उसका अंगभंग हो जाय या 
बाधा उपस्थित हूं। जाय तो यूहस्थ इसके लिए भी लाचार हे । ऐसी हिंसा विरोधी हिंसा है । 


बिरोधीहिंसा यद्यपि बहुत बड़ी हिंसा है तथापि बह ग्रहस्थके लिए अपरिहार्य है। सबे साधारण 
प्रजाजन यद्यपि अपने अपर आनेवाली विपत्तिको दूर करनेके लिए राज्याश्रय ग्रहण करता है और 
न्यायालयमें उस अपराधीके लिए काराग्रहमें बन्द कराने या अन्य प्रकारका दण्ड दिलानेका प्रयत्न करता 
है तभी उक्त प्रकारसे वह निर्विष्न होकर अपना घर्म पालन कर सकता है। ऐसा द्वोनेपर भी जो 
सब साधारण प्रजाजनोंके संरक्षक हैं, राजा हैं, या राज्याधिकारी हैं और सैनिक हैं, उनका कर्त्तव्य है 
कि वे प्रजाका संरक्षण करें । शिष्ट अर्थात्‌ सज्जन की सद्दायता और दुष्ट अर्थात्‌ दुजनको दण्ड इन दोनों 


मैहिकाजार है 


कार्योंके बिना कभी राज्य सख्जालन नहीं हो सकता । राजाका यही एक प्रधान कत्तेव्य है। दुष्ट लोग 
प्रजामें अशान्ति उत्पन्न करें, उनकी खेती नष्ट करें, उनके पशु चुरा लें, उनका द्रव्य ( धन ) चुरा लें, 
उनकी ज्नी बच्चोंका अपहरण करें, उनके धर्मस्थान ध्वंस करें, धर्मात्माको सतावें, अहिंसकों पर 
अत्याचार करें सदाचारी शान्‍न्त प्रजा को उद्दिग्न करें तो राजाका और राज्याधिकारियोंका 
कर्तव्य हो जाता है कि बे उन दुष्ट आततायी लुटेरोंका तथा ऐसा अन्याय करनेवाले दूसरे 
राट्टों का सामना करें और उन्हें हर प्रकार से रोकें ताकि वे उक्त उपद्रव कर अशान्ति 
न पेदा क सकें। इस रोक थाममे अनेक उपाय काममें लाए जाते हैं पर उनमें जब सफलता 
नहीं मिलती और दुष्ट अपने मांग पर बढ़ते जाते हैं तब उनके रोध करनेमें उनकी हिंसा भी 
हो जाती है। यह हिंसा विरोधी हिंसा है । इसका परित्याग भी ग्ृहस्थ कभी नहीं कर सकता । यह हिंसा 
सहुल्पी हिंसा कदापि नहीं है | सझ्डुल्पी हिंस।में निरपराध जीवोंका घात होता है जब कि बिरोधी 
हिंसावाला एक चींटीका मी संकल्प पू्रेक नहीं मारता । जो निरपराध एक चींटीकों भी नहीं मारता वह 
निरपराघ अन्य प्राणियोंका क्या सतायगा ९ पर सापराधको बह दण्ड देता है और शान्त धर्माव्माओंकी 
रक्षा करता है। ऐसा करने में यदि सापराधक्री मृत्यु भी हो जाय तो वह उसकी चिन्ता नहीं करता । 

विरोधीहिंसाबाले जीवका लक्ष्य हिंसा नहीं है। बल्कि अन्य आतताइयों द्वारा फेज्ञाई जाने- 
बाली महान हिंसाका प्रतिरोध उसका लक्ष्य है | यदि गृहस्थ विरोधी हिंसा से परहेज करे तो वह शान्तिसे 
धर्मका परिपालन नहीं कर सकता । जिन हुष्ठोंका धर्म-कर्मका न्‍्यायान्यायक्रा और कत्तंव्याकृत्तव्यका 
'ल्ु भी त्रिचार नहीं है । दसरोंको सताकर उनका स्व॒त्वापहरण ही जिनका एकमात्र उद्देश्य है और जो 
दूसरोंका घात करके भी अपनी विपयवासनाओं ओर जपन्य स्वार्थोकों सिद्ध करना चाहते हैं वे न्थायवान 
शानत ओर धार्मिक प्रजाको पनपन नहीं देसकते | उनको पमुग्बता में सबंत्र अशानि ', कलह, लूट, फूट 
मारपीट, अन्याय, झसदाचार, तथा हिंसाका ही प्रसार होगा और सर्वेप्रजाजन दृः'बी होंगे। इस महान, 
उक्सगको दूर करनेके लिए, सुखशान्तिकी बृद्धिके लिए, धर्ममागंको अक्षुण्ण रबनके लिए, अहिसकोंको 
प्रोत्साहित करनेके लिए और सदाचारकी बृद्धिके लिए दु्टोका निग्रद्व करना ग्रृहस्थका धर्म हो जाता है। 
उत्तम उद् श्यकी पूर्तिका साधन होनेसे विरोधी -हिंसा ग्रहस्थके लिये कर्त्तंव्य होजाती है । 

यदि गृहस्थ अपने पदानुकूल उक्त कतंव्यका पूरा न कर सके तो उसे समस्त विषय वासनाशओंका 
परित्याग कर देना चाहिए। वह न स्त्री परिग्रहका अधिकारी है ओर न संतानोत्यक्तिका अधिकारी हैं। 
उसे समस्त आरंभ उद्योग छोड़कर वीतराग हो साधुपना स्वीकार कर लेना चाहिए। यदि वह अपनी 
बासनाओं का त्याग नहीं कर सकता और दुष्टके निम्नहमें भी हाथ नहीं बटाता तो वह स्वयं अश्ान्तिका 
मूल है । उसे कोई भी लोकिक या पारलोकिक सिद्धि नहीं हा सकती | वह राष्ट्रके लिए भार है। प्रजञाकी 
अशान्तिका कारण हे। देशकी पराधीनता और अट्टनाका बीज है | वह स्वयं श्रष्टाचारी है और श्रट्टाचार 
का पोषक है । ऐसे लोग समय पड़ने पर शिष्रका साथ न देकर दुष्टके ही साथी बन जाते हैं, अतः ऐसे 
लोगोंको भी सन्माग पर लगानेका प्रथत्न करना राज्यका ब राज्याधिकारीका कत्तव्य हा जाता है। 
उक्त कार्यमें हिंसा होना अनिवाये है ओर वह ही विरोधी हिंसा है जिसका त्यागी ग्ृहस्थ नहीं 
हो सकता। 

ग्रहस्थ चौथी सझुल्पी हिसाका अवश्य त्यागी होता हैं। मारनेक्री इच्छासे ही किसी भी प्राणीको 
मारना सड्डूल्पी हिंसा है । इस सक्कुल्पी हिंसाकी सीमा बहुत वड़ी हैं। संकल्पी हिंसासे जीविका करना 

१३ 


ध्द धराषकधमप्रदीप 


उद्योग या आरंभ नहीं है । पूर्वोक्त सभी कार्योंमें हिंसा हो जाना एक बात है जो गृहस्थके लिए क्षम्य है, 
हसाके द्वारा उक्त कार्याको साधना बिलकुल दुसरी बात है जो ग्रहस्थधर्ममें अक्षम्य है। इसका खुलासा 
यह है कि मछली मारनेका व्यवसाय, मद्य बनाने व वेचनेका व्यवसाय मांस बेचना, हड्डी व चमड़ेका 
व्यवसाय, अंडे बेचना, मेंढक ओर केचुओंका अचार बनाकर बेचना, वेश्यबृत्ति द्वारा धन पंदा क-ना, 
या अन्य प्रकारकी व्यभिचार प्रवृ त्त द्वारा धन पैदा करना, ढाका डालनेका व्यवसाय, धोखा, विश्वासबघात 
दूसरोंको जाल में फसाकर धनोपाजन करना ये सब पापापहत वृत्तियों हैं जो त्रस जीवोंकी संकलपी हिंसा 
हैं, या उनके कारण हैं, अथवा उसके कार्य हैं | अतः सबवेथा परित्याब्य हैं । 

अपनी विपयवासनाओंकी पूर्तिके लिए दूसरोंको सताना, न्‍्यायमार्गका उलंघन कर द्रव्य कमाना, 
ये सब संकल्पी हिंसाके रूपान्तर हैं । जब कि दूसरोंकी रक्षाके लिए, शान्तिके बढ़ानेके लिए, धर्मात्माओंकी 
रक्ताके लिए और अहिंसा और सत्यको जीवित रखनेके लिए हिंसाका हो जाना अपरित्याज्य है, कत्तेव्य 
है। इस कत्त व्यकी पूर्तिमें जो हिंसा हो जाती है वह ग्रहस्थघर्मके प्रतिकूल नहीं है, किन्तु त्रस जीवोंकी 
संकलपी हिंसा ग्रहस्थधर्मके लिए सर्वथा प्रतिकूल है । 

संकल्पी हिंसा वह है जो हिंसाकी जाती है, तथा विरोधी, उद्योगी ओर आरंभी हिंसा वह है जो 
हिंसा उक्त कार्योमें गृहस्थसे हो जाती है, की नहीं जाती । जो की जाती हैं उसका त्याग शक्य है ओर जो 
हो जाती हे उसका त्याग शक्य नहीं है । उसके भी त्यागक्ी इच्छा रखनेवाले महापुरुपको ग्रृदस्थ पदका 
त्याग करना होगा । और अपनी विपय बासनाओंका परित्याग करना द्वोगा। तब वह ग्रहस्थ मागसे 
दूर महापुरुप होगा और जगतका उद्धारक होगा। एसे ही महापुरुषोंने ग्रहस्थोके लिए, जो सम्पूर्ण 
हिंसाका त्याग नहीं कर सकते, उक्त प्रकारसे धर्मका ओर कतेव्यका निर्देश किया हूँ । 

जैसे रोगी कड़बी औपधि पीना नहीं चाहता पर उसे रोगसे वचनेके लिए प।ना पड़ती है, वेसे ही 
ग्ृहस्थ आदिम वर्णित तीनों हिंसाओंसे वचना चाहता है पर वहू अपने पद्स्थयोग्य निर्बादके लिए 
उनसे बच नहीं पाता, फिर भी सतत बचनेके प्रयत्नमें रहता हे ओर यथाशक्ति सोाचसममकर ओर देख 
सुनकर ही प्रत्येक काय फरनता हैं ।६१। ६४७ । ६५। ६६। 


( उपसंहार ) 


समसस्‍्तविश्वस्य विवोधनाथ हिसाप्रभदाः कथिताः क्रमेण | 
पूर्वोक्तमंदान्‌ स्वपदानुसारं श्ञास्वति भकत्वा परिप/लयन्तु ॥ ६७॥ 
समसस्‍्तेत्थादि :--इत्येवमुक्तप्रकारेण हिंसाप्रभेद। हिंसाया: भेदाः श्रीमदाचार्येण समस्तविश्वरय लिश्रोधना रथ 
विश्वकल्याणकामनया क्रमेश कथिता वशिता, । पूर्वाक्तमेदान तेपां हिंसाभेदानां स्वरूप ज्ञात्वा स्पष्टतया परिशाय 
अहद्विंसावतं स्वपदानुसार स्वस्पपदामुसारेण भक्त्या परिपालयन्तु निरतिचारं यथा स्यात्‌ तथा स्वपरकल्याण- 


मित्ति | ६७। 


पूर्तोक्त इलोकों द्वारा हिंस।का विस्तृत स्वरूप तथा उसके भेद प्रभेदोंका प्रतिपादन श्रीमदाचार्य 
कुन्थुसागर महाराजने श्रीभगवान मद्दाबी२ स्वामी द्वारा सदुपदिष्ट और आगम परम्परा द्वारा प्राप्त संक्षेप 
किया है | इन हिंसा भेदोंका स्वरूप समझ करके अ्िसा व्रतका परितञालन अपने अपने पदानुसार साधु, 
ऐलक, चुल्लक, प्रतिमाधारी व साधारण गृहस्थ श्रावकोंको करना चाहिए। निरतिचार, निर्दोष ब्रतका 
परिपालन स्वपर कल्याणकारक है। ६७। 


मैप्विकांचार ६६ 


प्रश्न :--सत्यव तस्थरूप॑ मे विद्यते कि गरो बद्‌ । 


हे गुरुदेव ! अरहिंसात्रतके परिपालनके लिए हिसाका स्त्रूप ओर उसके भेदोंका स्वरूप सममः 
लिया । अब सत्यब्रतके स्व॒रूपका प्रतिपादन कीजिए -- 
( घसन्ततिलका ) 
सत्य मितं द्वितकरं खुखदं सुवाच्य । 
श्रीदं वचः प्रियकर मदमानमुक्तम ॥ 
वाच्य न वेरजनकं हि मिथो ब्यथादं । 
श्रान्तिप्रदं विषदि वाउपि तदेव सत्यम्‌॥ €८॥ 
सत्यमित्यादिः--अ्रहिंसावतपालकस्य बचनमपि परहितकारक॑ सत्यं भवितव्यम्‌ | किंतत्सत्यमिति प्रश्ने 
सत्याइ--यत्‌ वचन सर्बजीवानां सुखदं भव॒रति कल्याणकारकं भवति, यच्च श्रवण सति प्रियकरं स्यात्‌ तत्सत्यम्‌। 
यच्च मदमात्सयाव्रिश्वासधाता दिदोषपरिसुक्त॑ तत्स्यात्सत्यम्‌ । यच्छोतुः द्वितकरं स्यात्‌ तत्तत्यमस्ति । यत्किल 
श्रान्तिर्दहितं (निश्वान्तरूपण तत््तस्वहूपप्रतिपादक बचनमास्ति त सत्यभिति । यच्छूत्वा भ्रोतु: परस्पर बेरं कलहो वा न 
स्थात्‌ तत्सत्यमिति । यन्‍्न स्यातू कस्यचिदापरि व्यथाकारकं तत्स्यात्सत्यमिति | सत्थामिलापिणा परिमितमेव वाच्यम्‌ , 
अतिमौखयंण वक्त-यें तद्बचनमस्त्यं भवति । यदि परिमितं हितकरं वचनमपि कस्याचित्‌ अ्रहितकरं स्यात्‌ थिपदे वा 
स्थात्‌ तहिं तस्य हिताय विपन्निवारणाथ तद्विपरीतमपि वचन सत्यमेव इति सत्यस्वरूप परिशाय तदेव सुवाच्यम्‌ । ६८। 


अहिसा ब्रतकों परिपालन करनेबाला जिस प्रकार अपन मनको पवित्र रखकर अपने कतंव्यको 
पालन करनके लिए निर्दाप कार्याको ही करता है वैसे ही उसे सत्यभापी हाना चाहिए। सत्य क्या हे? 
यद एक बड़ा प्रश्न है । इसकी अनक व्याख्याएँ की जाती हैं । दर्शन शासत्रक्री दृष्टिसि तो जैसाका तैसा 
कहना सत्य हे । पर यह सत्य व्यवहारक्रे जिए सर्वेथा अनुकूल नहीं पड़ता । क्वचित्‌ कदाचित्‌ वह निन्य 
ओर कलह कारक हो जाता है । जैते, किसी एक आंखवाले मनुप्यको काना, एक खराब पैरवालेको 
लंगढ़ा, झगड़ा करनंवालेको कगड़ालु, और असदू व्यवहार करनेबालेकों बदमाश इत्यादि शब्दोंका 
प्रयाग दाशनिक दृष्टिसे ज्योंका त्यों वर्णन हे अतः सत्य है, तथापि श्राताको दुःखदायक व्यथा उत्पन्न 
करनेवाला हानसे बहू कथन कलह या बेर करा देता है | लोकमें भी एसा माना जाता है कि यह व्यक्ति 
जो ऐसा बोलता है बड़। मूर्त ओर उद्धत है । उसे बोलनेकी भी सभ्यता नहीं है । 

धामिक दृष्टिसे ज्योंका त्यों बोलना भी सत्य है और कहीं पर वह सत्य नहीं भी है। सत्यकी 
व्याख्या धमशास्तरमें इस प्रकार की है। जो वचन जीबोंको सुनने पर सुखदायक हो वह सत्य है | जो परिणाम 
में कल्याण कारक अर्थात्‌ दितकर हो वह सत्य हैं। जे श्राताकों श्रवण करन पर प्रिय हा अप्रिय न हो 
वह सत्य हैं । जो वचन विनयपूत्रक दूमरेके सम्मान को रक्षा करनेवाज्ञा हो वह सत्य हैं। जो बचन 
अपने अहंकारका पूरक न हो बह सत्य है। जा बचन सुननेवालोंमें वैःर या कलहको पैदा न करे 
बह साथ हैं । जिस बचन से श्रोताओंके हृदयका खद न हो वह सत्य हैें। जिस वचनसे भोता श्रममें 
न पढ़ जाय वह सत्य है । जो वचन निरथंक अति प्रलास्से रहित परिमित शब्दोंमें हो वह सत्य है । जो 
बचन किसीको पापमें प्रवृत्त न कराकर धर्म मार्गमें लगावे वह सत्य है। जो बचन आगम परम्पराके 
अनुकूल हो वह सत्य है | जो बचन हिंसा कारक या हिंसोत्पादक न हो वह सत्य हे । जो वचन किसीको 
मिथ्यामा गे या छुप्रागमें न ले जाय बद सत्य है। जो बचन श्रोताको सद्यमेमें स्थापित करे बह सत्य है। 


१०० श्रायकचमंप्रवीप 


उक्त प्रकारसे सत्यके अनेक रूप बताए गए हैं। इतना हाोनेपर भी जिस वचनसे किसीको विपत्ति आ 
जाय, अद्ल्याणकारक हो, श्रांति दायक हा आर कलह उत्पन्न करा दे ते बह ज्यों का त्यों होकर भी 
सत्य बचन न होकर अप्रशस्त और निनन्‍्य वचन है एसा श्री जिनन्द्रदेवने कहा है। अतः सत्यासत्यका 
स्वरूप जानकर असत्‌ बचनका त्यागकर सत्य वचनका प्रयोग करना चाहिए । ६८। 


प्रश्न :--अचोरयंबतचिह्वम॑ कि बत्तते मे गुरो बद्‌ । 
ह शुरो ! अचोय ब्रत क्या हूँ ९ कृपया उसका स्वरूप कहिए-- 
( इन्द्रवज्ा ) 
व्यक्त बने वा पतितं श्मशान को स्थापित स्वात्मन एवं बाह्यम्‌॥ 
ग्राह्मय॑ हादतं भवदं न वस्त्वचायेबत॑ तत्खुखदं सदा स्यात्‌ ॥ ६६॥ 

त्यक्तमित्यादि :-परक्वव्यपरिग्रह एवं चौय॑मिति चौय॑स्थ सुनिश्चितं लक्षणमास्ति । ये साधबस्तु 
एतल्‍लजब्षणानुसारेण गहांदिक॑ परिवास्थ्ग घनादिक च परित्यज्य निर्वस्त्र निःसंगमेत्र देंहस्नेहर्गहव्त वने वसन्तः 
स्वात्मनो निधि परिशीलयन्ति ते खलु परिपूर्ण॑परणेव अचोर्यत्रतपालकास्सन्ति। येतु श्रानकास्तथाकनु मशक्तास्ते 
गहवासनिरता अपि लोकिकव्यवद्दास्टशया यद्द्ृव्यम्‌ अपास्य कस्याप्यचिकारें वर्तते नतद गदणत्ति , तत्कस्यापि 
द्रव्यम्‌ स्वल्पमूल्यं माघ वा स्थात्‌ अदन न कदापि ग्रहरणन्ति | यः को एथिव्यां वने स्मशाने वा पतितं केनचित्‌ 
स्थापितं घा स्वात्मनो बाह्य आत्मसम्बन्धगन्वश॒ज्यं वस्तु धनादिक सुवर्णादिक बस्लादिकं वा द्वव्यं न हर्रात न च 
अदत परेभ्यः न ददाति सोड्चोर्याणुत्रती भर्वात। यय्किल प्रत्यक्षस/्यण चॉय नास्ति तदापि परद्रव्यापहण- 
लक्षणाक्रान्तत्वाच्चौर्यमव | यथा--अ्रकृत्रिमपु वस्तुपु कृत्रिमवस्तुमिश्रणात्‌ तथा आकुत्रिमाणि चेतानि इति श्ञाप- 
यित्वा तेषाम्महाघ॑ण अकृत्रिमवस्तुनस्समानमूल्येन विक्रवंणं क्रयाथ मानोन्‍्मानप्रभाणगरिक विक्रयाथश्व द्वीन 
प्रमाणम्मानोन्मानादिक व चौयमव्र | राज्याधिकारिणां दृष्टितश्चनन क्रवकरादीनां चोय॑मपि चोयमेब्र । आयकरा- 
दीनां राज्यकराणां लोपने अथवा कर्वम्यस्याप्रदानभावेन मिथ्याभापणुं सदाप असदिव असदषि सदिव लेखन 
इत्यादि सर्वमपि मिथ्याप्रवश्चनेन वश्चनम्‌ चौर्यपेव । तत्सवंधपि चोय त्याज्यपव ब्तिना इसत्पेब॑ प्रकरेणाचौयंत्रत 
ग्रहणं सदा सुखदम्भवति । चीये च सदा भवपरम्पराकारकम्मवतीति ज्ञातव्यम्‌ । ६६ । 

जैन सिद्धान्तमें पर द्रव्यका ग्रहण ही चोय है एसा चोरीका बहुव्यापक लक्षण है। इस लक्षणके 
अमुस।र अचोय ब्रतका परिपूर्ण पालन करनवाले साधुज्नन घर, कुद्धम्ब व घनादि द्रव्य इन सबका 
परित्याग कर नम्न देह ही वनमें देहके स्नेहसे रहित होकर विचर्त हैं । व सब पर द्रव्योंसे अपनेका 
प्रथक्‌ अनुभत्र करते हुए एकान्त बनमें कंबल आत्मनिधिका, जिसे उनकी आत्मा अनादिसे भूली हुई 
थी, खोजनेका प्रयत्न करते हें। उनका यह दृढ़ विश्वास है कि मेरा आत्मा ही मेरा द्रव्य है, मेरे 
आत्माके असंख्यप्रदेश ही मेरा निवासध्थल हैं। आत्मासे विभिन्न कोई दूसरा आत्मा या दुसरे 
निर्जीब पदाथ मर नहीं हैं | मेरा मैं ही हूँ, दूसरा पदार्थ दूसरा है, वह मेरा कदापि नहीं हो सकता। 
यह प्रथिब्री या आसमान मेरा निवास स्थल है यह उपचार है, क्योंकि मेरे साथ न प्रथिबरी जाती हे 
ओर न आसमान मेरे साथ चलता है। मेरे आत्माके असंख्य प्रदेश ही सदा मरे पास हैं, ओर उनमें 
ही रहता हूँ, व ही मेरे निवासस्थान हें। मेरे ज्ञान, दशन, श्रद्धा, चारित्र, शक्ति, आनन्द, क्षमा, सरलता, 
बिनयशीलता, सत्यता, पवित्रता और अकिश्चनता ये मेरे गुण हैं, वे ही मेरी निधियाँ हैं । इनमें ही 
मेरे सब सुखोंका भण्डार भरा है। ये सब भेरे भाव हैं। इनपर किसीका स्वत्व नहीं है। ग्रहादिक, 


मैद्चि कालार १०१ 


सुबर्शादिक, भूमि आदिक व अन्न, बस्त्र, सोना, चांदी, मणि, माशिक्य, दासी और दास आदि सर्व 
पर हैं, मेरे नहीं। ये सब मेरे स्वरूप से ओर मेरी सत्ता से सर्वथा भिन्न हैं। अतएव इनका किख़िन- 
मात्र भी ग्रहण चोरी है, मद्दान्‌ पाप है। मेरी आत्मपरणतियोंका सुन्दर परिवतेन ही मेरी उन्नति है 
ओर उनका पर पदार्थोन्मुखी परिव्रतंन ही मेरी अबनति है | परपदार्थ अर्थान्‌ धनादिक या गदादिक या 
कुटुम्बादिककी दृष्टिसे मेरी उन्नति और उनकी न्यूनता मेरी अबनति नहीं है, क्योंकि थे पदार्थ पर हैं, 
मेरे नहीं हैं। मेरी सत्तासे विभिन्न पदार्थोक्ी उन्नति ही मेरी उन्नति है। ऐसा मानना मिथ्यात्व हे तथा 
चोरी है। इस प्रकारसे आत्मनिधिकी खोज करनेवाले और उसमें ही तल्‍्लीन रहनेवाले देहके स्नेहसे 
रहित निःसंग साधु परम अचोर्य ब्रतकेपरिपालक हैं । 

जो गृहस्थ हैं, ऊपर लिखे सत्यार्थ विचारों ओर तन्निद्वित सत्य तत्त्वों पर जिनकी परिपूर्ण श्रद्धा 
है, क्रिन्तु अपनी कमजोरीके कारण जो परिग्रहीत परपदार्थोकों अपना पदार्थ न मानते हुए भी परित्याग 
करनेमें अशक्त हैं, परमुवपेक्षी हें, वे इस महान अचोये ब्रतका परिपालन यथाथतया नहीं कर सकते। 
तथापि लौकिक व्यवहारदष्टिते स्वोपाजित द्रव्यकों अपना अधिकृत द्रव्य मानकर उससे ही अपना 
निर्वाह करते हैं ओर परकीय द्रव्यफों विपतुल्य मानकर सर्वथा अग्राह्म समभते हैं । वे ग्रहस्थ एकदेश 
अचोय॑त्रतके आराधक हैं । गृहस्थ लोकिक नीतिके विरूद्ध परकीय स्व॒ल्य या महाप्र प्रव्यकों अत्यन्त 
कष्टकी अबस्थामें भी बिना स्वीकृतिके नहीं लेगा। यदि वह विपदृग्नस्त होगा और स्वोपार्जित द्रव्यसे 
काम चलता नहीं देग्बगा तो अन्यसे भिन्षा लेकर, अपना स्वाभिमान खोकर ब अपमान सहकर भी 
निर्वाह कर लेगा, पर परद्रव्यका अपहरण कद्ापि स्वीकार नहीं करेगा। क्योंकि यह महान अपराध है । 

परकीय द्रव्य या जो स्वकीय नहीं है, वह उसके लिए कितना ही उपयोगी क्‍यों न हा। यदि 
वह मार्गमें पड़ा हुआ दिख जाय, उसका कोई स्त्रामी दृष्टिगोचर न हो, या काई भी बहों देखनेबाल। 
न हो तो भी उसे श्राबक ग्रहण नहीं करेगा । यदि किसी विशेपस्थल जते नदीका घाट, बाग-बगीचा, 
कूपका पनघट, धर्मशाला, मन्दिर या अन्य काई विश्रामस्थल क्लब आदिम काई अपनी वस्तु भूल जाय 
तो उसे भी अचौयत्रती ग्रहण नहीं करेगा । यदि किसी स्थान पर काई स्वद्र॒व्य स्थापित कर अन्यत्र 
चला गया है तो उसे भी अचोयंब्रती ग्रहण नहीं करंगा । इसी प्रकारसे वे सब कार्य जो प्रत्यक्षमें चोरी 
नहीं कहें जासकते पर जिनमें परद्वव्यापहरण ही भावना व नदनुकून् कृति विद्यम।न है चं।थ लक्षण सहित 
होनेसे चोय ही हैं जेसे-- 

अल्पमूल्यके कृत्रिम पदार्थ बहुमूल्यकें अक्लत्रिम पदाथोमें मिलाकर बहुमूल्य लेकर बंचदेना चोरी 
ही है | खरीदनके लिए बड़ बड़ नाप तालके मापक रखना और बचनेके लिए थाड़ नाप तौलके मापक 
( सेर, तखरिया, मन, पंसेरी, ओर गज आदि ) रखना । ताकि बचनमें थाई! वस्तु देकर भी पराय। बहुत 
सा माल आजाय | राज्याधिका रियोंकी दृष्टि बचाकर सालका चुगी कर या अन्य प्रकारका सरकारी कर 
विक्रोकर, आयकर, ओर याताग्रात कर वचालेन का प्रयत्न करना, बिना टिकट यात्रा करना, बिना कर 
चुकाए स/!मान रलवे मोटर आदिसे लेजाना, यह सब चोरी ही है। अथवा वक्त अभिप्रायोंकी सिद्धिके 
लिए मिथ्याभापण करना, मिथ्या गवाही देना तथा कूठे कागज बहीखाता, नकल, वीजक व बिल्टी 
आदि बनाना यह सब जाल करना चोरी ही हैं। 

अन्य पुरुषोंकी दृष्टि बचाकर द्रव्य लेना जे चारी है वैसे ही जबरदस्ती-ज्यादतीसे, दबावसे व 
प्रभावसे भी परद्रव्यापहरण चोरी है। त्रास देनेका भय, अधिकार प्रयोगकां भय, अधिकार दोीननेका 
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भय, जीविक! नष्ट कर देनेका भय, कार्य बिगाड़ देनेका भय, उचित और न्यायसंगत होने पर भी सहायता 
न देनेका भय, शस्त्राघानका भय, शुप्र वात अकट कर देनेका भय, पाप या चोरी प्रकाशन कर देनेका भय 
इत्यादि भय दिखाकर भी किसी मद्दाजनका, नोकरी करने बालेका, पापीका, चोरका, निर्बलका, दीनका 
ओर दरिद्रका धन लेलेना भी चोरी ही है । 

इस ग्रंकारसे किसी भी आड़ी टेढ़ी क्रियाओंसे दूसरेको सताकर उसके परिश्रमके द्वारा कमाए 
हुए घनको नैतिक उपायोंको छोड़कर अन्य उपायों द्वारा ले लेना चोरी है। बल्कि यह कहना अधिक 
ठीक होगा कि यह न केबल चोरी हे बल्कि डाक। हे। चोरी तो जिसका द्रव्य है उसकी अ ज्ञानकारीमें 
छिपकर की जाती है पर एसा करने पर भी चोरी करनेबाला भयभीत होता है और समभता है कि मैं 
चोरी कर रहा हूँ । पर अने तिक तरीकोंसे उसे दबाकर या भय दिखाकर जो धन ग्रहण किया जाता है 
वह चारीका सरताज डाका है । 

साहूकार, राज्याधिकारी, पृ जीपति, रइस, जमीनदार, राजा और महाराजा तथा इतके सब 
सहायक अमात्य, सेनापति ओर सेनिक इत्यादि यदि नैतिक घर्मसम्मत उपायोंकों उपशोगमें ला 
तो ही वे उक्त पदके अधिकारी हैं । यदि वे मी अनैतिक ओर धर्मव्राहय उपायों द्वारा अपनी प्रजासे, 
मजदूरोंसे ओर गरीबोंसे घन लेलेते हैं ता वे भी अत्यन्त शक्तिशाली डाकू ही हैं । वे कभी चोयके पापसे 
नहीं बच सहते । सबसे बड़ी चोरी बही है या एसा कहा जा सकता हैं कि चारीकी यद््‌ अन्तिम सीमा 
हैं । अतएब अत्यन्त पापदायक है। वह नरक निगोदवासका निश्चित कारण है । 

इस प्रकार चोर्यका स्वरूप समकफर जो उससे दूर रहते हैँ उनकी भव परम्परा नए हो जाती है 
अर्थात्‌ वे दुःज परम्परासे मुक्त हो जाते हैं । और यही उनका सुखदायक अचोयंत्रत है ।६६। 


प्रशनः-ब्रह्मचयततबचिह्ं कि में वदास्ति भो ग़ुरो। 
हे गुरुदेव ? ब्रद्मचर्य ब्रतका क्या स्वरूप है, ऋपाकर कहें । 
( उपजाति: ) 


त्याज्या स्वकीया ललना यदि स्थात्‌ कथापरासां वद्‌ काउस्ति लोके | 
पूर्वाक्ति रीतियद्वास्त्यसाध्या त्याज्या परख्री स्वपरात्मशान्त्ये | १००॥ 


स्‍्याज्पेस्थादि :--तात्पयमतत्‌--छ्लीपरिग्रहः रागपरिणामेनेत्र मत्रात १ रागादयस्तु स्वात्मविकारा एवं । 
यतः स्वाध्मस्वरूपत्रिरोधिनश्चे ते रागादयः । एविरेव संसारस्य परम्परा प्रवर््तते, दुःखपरम्परा चोत्यथते | शुना कृत- 
मस्थिचर्चणं यथा तत्य मुखादव रक्तसावणुमुत्पाद्य रक्तत्वादं जनयति, तथंव छ््रीपरिग्रहर5पि पुंसः पुरुप्ग्रहणमपि 
लियः स्ववीयरज; प्रस-णाभ्यां स्वस्वशारीरिकशक्तिनाशकाम्पां स्वात्मपाधतिव्यरोषकाम्यां सद्भमस्त्रादं जनयति | 
इत्येव॑ प्रकारेण स्वशरीरनाशमत्र सज्ज उसुखम्यन्यमानासतु मोहिनस्सवात्मद्ििताद दृस्तस्मेव प्रयान्ति | न तेषां कल्याण- 
स्मवति । कामवेदनया एवं स््रीपुमांसों पररपरम्‌ इच्छुत: । वेदना तु मोहकमदिया | कर्मोदयरातू क्रियमाणा क्रिया 
नियमादेव बन्धरय कारण म्मत्रति कर्मवन्‍्धस्तु संसारदु/खल्य मूलमिति | लॉकिकदृश्यार्डप कामक्रिया निर्लज्जताया 
एव लक्षण प्रोच्यते नहि कश्चित्‌ लोकिक्ोडपि सन्नागरिकन्तोक: प्रत्यक्षपूनकमेव कामक्रियां कतुं समर्थोडत्ति । 
यत्करणे खलु साधारण ननानामपि लज्जा त्रतते तटवलु पापमेवेलति सुनिश्चितम्‌ | कार्वेदनां जेतुमसमर्था अपि 
लौकिकजनाः परियद्यापि पत्नीं लज्जापूर्वकरमेत प्रच्छुन्नहूपेणेच्छन्ति । जानन्ति ते स्वेद्पि सनन्‍्तानोलत्त्या यदेतानि 
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कामफलानि, तथापि न तत्ियां प्रकटरूपेण कत्त, समर्था भवन्ति | कुर्षन्तोषि परस्त्रीपरिग्रह वेश्याराज्धमश्च 
कैचित्‌ मोहिनो न निल्‍्ल॑क्जाः सेवन्ते किन्तु लज्जयेव प्रच्छुन्नवूपेण सेउन्ते | सिद्धमतेन यत्‌ कामस्य कथाञपि 
पापमेव | तत्कथा कारकाणामपि लोके भत्सना भव्रति यललज्जारहिताश्चैंते विद: | कामनासनया एव सन्तानपरम्परा 
प्रवत॑ते, सन्‍्तानपरम्परा च रंसार., संसारस्तु दुःखत्यहेतुभबति प्राणिनां, इतिस्त्री परिग्रह एबं पापमितिसिद्धम | 
एतज्जात्वा स्वस्त्रीमपि परिश्यज्य स्वात्मन्येत रमन्ते योगिनस्त एवं धन्या. निष्पापास्ते सद्य एवं निर्वान्ति दुःखेथु च्यम्ते 
ते। ये किल इतबला; मानसिकदौबेल्येन कामामिना दग्धास्तैरपि विचाय॑ स्वस्त्रीपरिश्रह एव कार्यः। कदाचित्‌ 
स्वप्नेपि परवनितासब्नमेच्छा न कर्च॑न्या । वेश्यासज्ञनध्तु दूरत एबं परिहरणीय: । परस्त्रीसज्ञमेन स्वयमपि चौर 
इव अशान्तो भवति निन्‍्धों भवति, दण्डनीयों भव्॒ति राज्यापगधी च गण्यतेथ्सो, व्यमचारिणः सन्तानोत्पत्तिमंवति | 
इत्येतेरपसा धैमंहद्दु : खोत्पादक ततू । स्वस्थाप्यशान्तेः कारणंं परस्यापि | इत्पेबंप्रकरेण स्वपरगत्मशाल्त्ये परम्त्री- 
सज्भमं परित्यज्य स्वस्त्रीमात्रसस्तुष्टर्य श्रावकस्य चतुर्थ ब्रह्मच ययु॒त्रतम्भवति ।१००। 


सत्रीका ग्रहण रागपरिण्ामोंसे होता है । रागादि परिणाम आत्माके विकार भाव हैं । आत्म- 
स्तरभावकी प्राप्तिके ये विन्नकारक हैं । इनसे संसारकी ओर दुः खकी परम्परा बढ़ती है । काम भोगके 
द्वारा सुच्ानु भव दरनेवाले मंदी स्त्री पुरुष कुत्तेक द्वारा क्रिए गए हडडीके चबंणके तुश्य अपने ही 
रजवीयके प्रस्ततणसे, जो उनके शारीरिक ब्लक्रा नाशक है ओर आत्मपाविद्यका घातक है, अपनेको 
सुत्री मानते हैं । जेसे छुत्तेका यह ज्ञान नहीं हे जो सूख हाड़ोंसे यह रक्त नहीं आता जिसे चाटकर मैं 
प्रसन्न हो रहा हूँ, अपि तु रह मेरे ही मुखसे निकलनेवाले रक्तका स्वाद है जो हृडडीके संघरपंसे क्षत 
बिज्ञत हा निकलने लगा है, उसी प्रकार कामवेदनासे पीड़ित स्त्री पुरुष परस्परके सद्गमके सुख स्व्रादमे 
यह भूल जाते हैं कि यह क्षणिक सुख हमारे ही शक्ति हासका मूल हेतु है ओर अपने विनाशमें ही सुखक 
स्वप्न देख रहे हैं । कालिदास कविक्री कथा है कि वह वृत्षकी जिस डाली पर वेठा था उसीको जड़से 
काट रहा था और प्रमन्न हा रहा था, ऐसे ही ये मोही प्राणी जिस शरीरकी ड.ल पर बैठे हैं और जिसके 
ध्याधार पर उनका जीवन हे उस शरीरकी जड़ भूत स्ववीयं और रजका विनाश कर प्रसन्न होते हैं और 
इतने पर भी कभी अपनी द्वानिका विचार तक नहीं करते। एसे मोह्दी प्राणीके लिए स्वात्महितकी 
वार्ता बहुत दूर है । 

कामकी वेदना ही उन्हें इस मृ्खता पूर्ण कार्यके लिए बाधित करती है। यह वेदना कर्मोदय जनित 
है । मोह कर्म के उदयसे संसारके प्रेणिमात्र इससे पीड़ित हैं । कर्मदिय जनित क्रिया नियमले कर्मत्रन्धक 
हेतु है । कमेबन्ध ही संसारके दुःखोंका ओर परम्पराका मृल है | पारमाथिक दृष्टिसे ती यह वस्तु स्वरूप 
है जो निःसंदेह हे । लौकिकटट्रिसे भी यदि उस पर विचार किया ज्ञाय तो भी यह महा पाप हैं। काई 
भी उत्तम नागरिक इस क्रियाको स्पष्ट रीतिसे लोगोंके प्रत्यक्षमें नहीं कर सकता। ऐसा करना निलंञ्ञता 
होगी । जिस कामको करनेमें साधारण जन भी दा ज्ञ'का अनुभव करें वह क्रिया उपादेय केसे सानी जाय। उत्तम, 
मध्यम या साधारण जनोंको छोड़ दीजिए, पर स््रीसंगम करनेव।जे घृते और वेश्या संगम करनेबाले महा 
पापी भी तथा स्वयं व्यभिचारसे पेशा करनेवाली वेश्याएं भी इसे गुप्त रूपसे ही एकान्तमें करते हैं, प्रत्यक्ष 
रूपेण इसे करनेमें उन्हें भी अत्यन्त लज्जाका अनुभव होता है । सन्तानोत्पत्त कामके ही फल हें एसा 
जानते हुए भी सभी जन सन्तानकी इच्छा करते हुए, उसमें सान्साद्द होते हुए ओर संतान हान पर उत्सव 
मनाते हुए भी काम भोगकी क्रियाको प्रच्छन्न ही करत हैं। जिसे करनेमें लञ्ञा आवे, जिसकी चर्चा 
दुसरेसे करनेमें लज्ञा आवे वह सुनिश्चित पाप है ऐसा लोकिक जन भी मानते हैं। कामभोग सन्तानका 


१०४ झभायकधमंत्रदीप 


हेतु हे ओर संतान परम्परा ही संसार है तथा संसार प्राणियोंके लिए दुःखका हेतु है इस प्रकार दुखक। 
हेतुभमूत कामभोग ही सवा त्याज्य है । ऐसा जानकर जो ज्ञानी पुरुष स्वश्लरीका भी परित्याग कर 
स्त्रात्मामें ही रमण करते हैं व जीव धन्य हैं । एसे महापुरुष ही परिनिर्वाणको प्राप्त हो स्वात्मोत्थ अनंत 
सुख्बको भोगते हें । 

जो निबल पुरुष कायरताके कारण अपनी मानसिक दुर्बलता पर बिजय नहीं पा सकते और 
कामगिन द्वारा जले हुए ख्री परिप्रद की इच्छा करते हैं उन्हें परवनिताका सद्गम स्वप्तमें भी न करना 
चाहिए ओर वेश्या सज्ञम की तो कल्पना भी भयानक अनर्थ परम्पराका हेतु है। वे धर्मसाक्षी पूर्वक 
पाशियहीन स्वपल्ीमें ही संतुष्ट हों | स्वस्त्री परिप्रही पुरुष लोकमें प्रामाणिक माना जाता है। वह अनेक 
अनर्थोप्ते बचा रहता है | वह अपने गृहमें सुखी और शान्त रहता है। जब कि परज्लीसेवी चोरकी तरह 
सदा अशान्त रहता है | लोकमें वह निन्‍्दाका पात्र होता है ; उसकी अपकीर्ति होती हे, राज व पद्च 
दण्ढका प्राप्त होता है, व्यभिचारी सन्‍्तानोत्पत्तिको बढ़ानेबाला होता है। उक्त प्रकारके दुखोंका प्राप्तवर 
बह स्त्रयं$ लिए और परजीवोंके लिए भी महान अशान्तिका कारण हो जाता है। 


उक्त दुष्कृतिके कारण रावण विश्वव्यापी महायुद्धका कारण बना । जिसकी शा्रोंमें निन्‍दा गाई 
है और लौकिक जन तो आज भी उसकी मूर्ति बनाकर उसका अति अपमान करते हैं व बध बरते हैं । 
मणके नशेकी तरह परम्री सेवी पुरुष भी उस व्यसनके नशेमें फंस जाता है और नशेमें मोहित हो। स्व॒पर 
कल्याणके मार्गसे सर्वेधा दूर हो अपना और पराया अकल्याण इस लोकमें तो करता ही है साथ ही अपने 
अगले अनेक जन्मोंको भी विगाड़ लेता है एसा विचारकर परस्ली और वेश्यासड्रका परित्यागकर स्वस्त्री 
मात्रमें संतुष्ट होना अह्मचयांणुश्नत है । १५० । 


प्रश्न ;- सद्जत्यागस्वरूपस्य कि चिह्ग मे गुरो बद । 
हे गुरुदेव परिग्रह त्याग ब्रतका क्या स्वरूप है, कृपाकर मुझसे कहें-- 


( इन्द्बन्ना ) 


बाह्योउतरड़ो भवदोउस्ति संगा ब्लात्वति मुकत्वा द्धिविधं ततस्तम्‌॥। 
तिष्ठत्स्वभावे यदि स्वात्मना वा सड़वतं तस्य भवेत्पविशन्नम्‌॥ १०१॥ 


बाहत्यादि : - स्वात्मव्यतिरिक्तयदाथीसक्तिरेव परिग्रह:। सा द्विविध: अन्तरज्ञो बाह्मश्व । स्वात्मनो 
बिकारास्तु मिथ्याल क्रोध मान-माया लोभ नवनोकपरायख्याश्रसुद्रशसंख्याकाः अन्तरज्षसज्ञा:। बाइस्त क्षेत्र-वास्तु- 
हिरणय-सुवर्ण-घन घान्य-दासी दास-कुप्य माण्डरूपण दशविधः । असो द्विविधोडपि सद्भ/ भवदों भवदुःखकारक; 
इति शात्वा यः स्वात्मनः स््रभावे तिष्ठति तस्य पवित्र सह्भत्यागःतं भव॒ति । यस्त सम्पूर्णरीत्वा उमयसज्ध परित्यक्तु म- 
समर्थोडस्ति सोडपि यथायोग्य परिग्रहान्‌ परिमाय परिभितमव स्वीकृत्य शेपाणां परित्यागं करयेति तस्य पम्चममणुज़तं 
स्थात्‌ | १०१ । 

अपनी आत्मासे भिन्न पदार्थोक्ा ग्रहण ही परिग्द ग्रहण हैं । वह परिग्रह दो प्रकारका है--अन्नरज्ञ 
ओर बाह्य | आत्माके विकारस्वरूप भात्र जे पे--मिथ्यात्व, क्रोेप, मान, माया और लोभ तथा हास्य, रति, 
अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, स्त्रीवेद,पुंवेद और नपुंसक्रेद ये १४ अन्तरज्ञ परिषद है और खत, मकान, सोना, 
चांदी, रुपया, अन्न, नोकर, नोकरानो, वस्त्र, कपड़े ये दश बाह्य परिग्रद हें । इन दोनों प्रकारके परिग्रहोंको 


नैष्चिकाचार श्थ्प 


पापदायक कुसद्भ समभकर जो छोड़ देते हैं वे परिग्रह त्याग महात्रती हैं और जा सम्पूर्ण रीतिसे उमय 
परिप्रहोंको छोड़नेमें असमर्थ हैं वे यवायोग्य अपनी आवश्यकताओं को कम करते हुए परिग्रहका प्रभाण 
करते हैं और परिमितपरें अपना जोचन निर्वाह करते हुए शेष सत॒परिप्रह का त्याग करते हैं वे परिगरह 
परिमाणाणुत्रती माने गये हैं ॥ १०१ ॥ 
--उपसंहार-- 
( अनुष्टुप ) 
पशञ्चाणुब्रतचिह्न हि प्रोक्तमेवं॑ शिवप्रदम । 
पालयन्तु सदा भध्या: स्वान्याग्मशान्तये मुद्दा ॥ १०२। 

पञ्चेत्यादिः--एमुपयुक्त प्रकरेण पश्चाणुत्॒तचिह्न पश्चपापानामेकदेशत्यागरूपगर॒ुवतप्श्नक प्रोक्तमाचार्य- 
श्रीकुन्थुसागरेण | तत्वलु परम्परया शिवप्रदमण्ति ॥ ररा्यात्मशान्तव स्वात्मान. परेषामषरि शान्तिमिच्छुन्तो 
भग्या; सदा तथब्चाण॒त्र॒तं मुदा पालयस्तु || १०२ ॥ 

ऊपर वक्षित प्रकारसे परम्परासे भोत्ञगुव प्रदान करनदान पन्च मद्यापापों के एकद्रेश परित्यागरूप 
पन्नणुव्रत जो गृहस्थ आ्ावकोंके याग्य हैं वर्णन दिए गश हैं । जा जीब अपना कल्पराण चाहते है तथा 
परापकारकी इच्छा रखते हूँ उन्हें इनका व़े प्रेमने परिपालन करना चाहिए । 

पाप करनेवाला प्रत्येक व्यक्ति न केबल अपने ज्िए दुःयोसादक है बल्कि वह परिवार, कुठुम्ब, 
जाति, समाज, प्रैन्‍त व देश यहां तक्क कि संनारह्ा अन्न है। अशारित अत्पस्न करनेवाला है अतएव स्व- 
पर हानिकारक सदान झशाहिलओ हेसु इस परौचों बापोंका स्पागकर अपुत्रतों का पालन वरना चाहिए ।१०२॥ 

इत्यगुत्र :स्त्रूप॑ शण्ितम । 
“ अष्ट भू &गण निरू पण मू--- 
ट्टमूगुणनिरू पण म्‌ 

प्रहत:--भ्राद्ममलगुणानां तु कि चिह्न में सुरो वद । 

हे गुरुदेव ! जिनेन्द्रोक्त तत्त्वों पर हद श्रद्या रसने पर भी श्राद्ध ( ्रावक ) को आत्मद्धितकारक 
बस्मु ता चारित्र है, अएः बारित्रम मूल व्रत क्या हैं, कृपसा कर-- 

( अनुष्ट्प्‌ ) 
मद्यांसमधुर्ग हि. सेवन स्प्शन तथा । 
* जल * बज ग् 
न कार्य' दुःखद निन्‍्य श्रावक्रधमंबत्सलैः ॥ १०१ ॥ 


सदा प्राणिसमाकीण बटादिफलपअकम । 
न भक्ष्यमिष्टसिझशो च तन्मूलबतमिष्यते ॥ १०३ ॥ युग्मम्‌॥ 


मर्येत्यादि:--श्रद्धावतः क्राधक्रस्य कल्याणार्थश्ाग्त्रिमुक्तम्‌ | चारित्रश्न तत्‌ सर्वदेशपापपरित्यागरूप॑ 

एकदेशपापपरित्यागरूपश्चेति द्विविधम्‌ | प्रथम तातत्‌ दिगम्बशणाम्‌ | तत्स्वरूप तु प्रागेव सुनिधर्मप्रदीपे गये 

श्रीमदाचार्यण प्रोक्तम्‌। यथार्थतया सर्बपापपरित्यागरूपमनगाखतमेव चारित्रम ' तदेवोत्सगंगार्ग: । यो लोके 

राजमार्ग: प्रोच्यते । तद्घभारणेडशक्तानां तु एकदेशपापपरित्यागरूपं श्रावकब्रतमस्ति | नासौ उत्सगं: किन्तु अप- 
१७ 


१०६ शावकधम प्रदीप 


वादमार्ग एबं । अनगाखतहेत॒त्वात्तस्यापि अतत्वमायाति । सागारस्य मूलब्रतानि--यन्मद्ममांसमधुनां बट पिप्पलों 
दुम्बर-काष्ठोदुम्बर-पाकरफलानाञ् परित्याग: । एतेषां परित्थागं विना न को5पि श्रावकरसंशां प्राप्तोति । चारित्र- 
मन्दिस्स्य प्रथमसोपानशैतन्मूलब्रतमस्ति । दयाधर्माराधका: खलु श्रावकाः मद्यादीनामासेवनन्तु तावदू दूरतरमेवा- 
स्तामू तत््पशनमपि निन्‍्दनीयमाल्ति इति मन्यन्ते | परिपाककाले हिंसाया खलु फलम्महद्द्ुःखमेबास्ति इति ते 
जानस्ति | घयदिफलपश्ञ के बहुजीवास्सन्ति सदा चोलदन्ते । तद्भछणे तेषां द्िसावश्ये संजायते । एतद्विचाय 
घर्मवत्सलै: कदापि न सेवनीयं मद्याद्ष्टकम्‌। श्रभच्याणि चेतानि सदा दयापरैः |१०३।१०४। 


श्रद्धावान श्रावकका कल्याण केवल श्रद्धामात्रसे न होगा अपने कल्याणके लिए उसे जिनोक्त उस 
सन्‍्म!ग पर जिसकी उसने श्रद्धा की है चलना भी होगा, इसे ही चारिच्न कहते हैं । 


यह चारित्र पम्च पाप परित्याग रूप हे | सम्पूर्णतया पद्चे पाप परित्याग रूप ब्रत महात्रत है। 
यह दिगम्बरत्वको स्वीकार करनेवाले परम निस्प्रद्दी वीतराग निःसज्ञ साधु पुरुषों द्वारा ही साध्य हे। 
यह विधेय मार्ग है जिसे राजमार्ग भी कहते हैं । जो हीन पुरुपार्थी पुरुष इस परम कल्याशकारक मार्गको 
पालन करनेमें असमथ॑ हैं उनके लिए एकदेश पाप परित्याग रूप यह श्रावकोंका अणुत्रत हैं । यह अप- 
वाद मार्ग है। मुनिमागंका निरूपण मुनिमाग्गप्रदीप नामा ग्रंथमें आचाये श्री कुन्थुसागर महाराजने किया 
है। श्रावकर्मका वर्णन इस ग्रन्थमें किया जा रहा है । 

श्रावकके चारित्रमें मूलब्रत ८ हैं ।--मद्यस्याग, मांसत्याग, मधुत्याग तथा बड़, पीपर, पाकर, ऊमर 
और कठ्मर इन पांच क्षीर फलोंका त्याग ये आठ मूलब्रत हैं। इन आठ मूलगुणोंका धारण करनेवाले 
सम्यग्ट्टिको श्रावक संज्ञा प्राप्त होती है, अन्यथा नहीं । मूलके अभावमें जसे वृत्षमें शाखा, फल-पत्र- 
निरथंक है, ऐसे ही मूलब्र तके अभावमें उत्तरत्रतोंकी कल्पना भी निरथेंक है । चारित्ररूपी मन्दिस्की 
यह पहली सीढ़ी हैं। इस पर चढ़े बिना कोड चारिश्नमन्दिरमें प्रवेश सहीं कर सकता । 

दया धर्मके आराधक श्रावक इन मद्यादि पदार्थोका सेवन तो बहुत दर फी बात है स्पदीन करना 
भी पाप छममले हैं । मांसका भक्षण महान क्रूर कम हैं। मद्य चित्तम्रमका उत्पन्त कर अनेक 
पापोंको प्रोत्पाहित करता है। मधु मघुमक्बियोंका सख्ित खाद्य है, जिसके खानमें उन मधुम किखियों- 
के साथ ही उस खाद्य रूप मधुमें उत्पन्त होनेबाले मक्तिका जातीय असंख्य निकात जीबोंकी हिंसा 
अनिवाय है। इस प्रकार सदान्‌ हिंसा पापके उत्पादक इन मकारत्रयका स्पर्शन भी दया धर्माराधक श्रावकके 
लिए निनन्‍्य है। उत्तर कालमें इसके सेवनका फल अत्यन्त दुःखप्रद हे । 

बड़ आदि फल भी बहुतसे जीवित जीबोंके स्थान हैं । वे प्रत्यक्ष भी दीखनेमें आते हैं और असंख्य- 
जीव ऐसे हैं जो दीखनेमें नहीं आते। इनको खानेमें इनकी हिंसा सुनिरिचित हे। यह भी अत्यन्त क्रर कर्म 
हे। ऐसा विचार कर घमंके इच्छु छ इनका कदापि सेवन नहीं करते | इन आठोंका त्याग ही आठ मूल 
गुण या आठ मूल ब्रत कहलाता है | ये आठों सबंधा अभद्य हैं ।१०३।१०४। 

प्रश्न :-- अभष्ष्य वस्तुत्यागस्थ देतु: को विद्यते वद्‌ । 

आठ पदार्थों को ऊपर अभक्ष्य कहा गया है । से हे गुरुदेब ! अभक्ष्य क्या है ९ उनके त्यागका 
क्या हेतु है ! उनका त्याग क्‍यों करना चाहिए | इनके सित्राय भी अभक्ष्य और होते हैं क्‍या ? हें तो 
फोन कोन हैं ? कृपाकर कहें-- 


मैष्टिकाचार १०७ 
( भनजुष्डुप्‌ ) 


तुच्छफलाचइभक्ष्याणां दयाधमप्रणाशिनाम ॥ 

भ्क्षणं स्पशनञ्चापि न काय भवभीरुभिः॥ १०५॥ 
तचलितरखं वस्तु न भक्ष्यं व्याधिवधकम॥ 
पर्वोक्तविधिसाध्यात्स्याद्धि लोके शान्तिदा मति:॥ १०६ ॥ युग्मम्‌ ॥ 


तुच्छेत्यादि :--यन्न भन्नणीय॑ स्यात्तेघामद्यम्‌ । यद्भक्षणे त्रसजीवानां घातः स्यात्‌ तदभच्यमित्येकम्‌। 
यद्भक्षणे बहूनां स्थावरजीवानां घातः स्यात्तद्वितीयं भक्ष्यम्‌ | यत्तिल मोहझ्ननयति चित श्रामयति तच्छेबसनमपि 
न करणीयम्‌ । तत्कस्णं तु तृतीयमभक्त्यम्‌ । यद्‌ भक्ष्यमपि उच्चकुलीनेधंमांधिरूढेमंहापुष्पेनमहयते तदुभक्षणमपि 
चतुर्थभभक्ष्यम्‌ । यत्च भक््यमपि स्वशरीरप्रकृतिविरुद्धं शोगोत्यादक॑ शोगाद्यवस्थायामपथ्यकारकमस्ति तद्भक्षणमपि 
दोषास्पदमेव व्रतिनामस्ति इति पश्चविधमत्ति । ग्रन्थान्तरे प्रसिद्धानि द्वाविशतिसंख्यकानि त॒ श्रभक्ष्याणि पूर्वोक्त - 
कारणरेव त्याज्यानि सन्ति | यदि द्वाविशतिसंब्यातो बहिभूतानि अ्रपि बसस्‍्तूनि अभक्ष्यलक्षणलंक्षितानि स्युस्तदा 
तान्यापि श्रभक्ष्याणि इति निश्चेत-यम्‌। तब्छुकलेपु सप्रतिषतत्व॑ वर्तते तम्मादनस्तस्थावरप्राणिधिघातो भवति 
तद्धज्णे | बदरीफनादिपु च तुच्छुफलेपु त्रसजीवानामपि स्थानानि सन्ति न तु अतितुच्छुफलानां शोधनम्मवितुमहंति 
तम्मात्‌ कारणात्‌ दयाधर्मवनाशकाना तेपां मक्तणं स्पशनश्ञ भवदुख्वमीरामिः श्राय्के न कर्त॑व्यभिति । स्वप्राकृतिक- 
स्वादतः चलितम्वादानामपि वस्तूनां भक्ञणं न कर्त्तव्यम्‌ । तदूपि नानाजसजीवानाम्‌ खेनिः । अतः भक््यमपि घस्तु 
यदा स्वादतः विचलितं स्यान्न तद। मक्षणीयं तत्‌ । इति पृव्वाक्तविधिना अभक्त्यमक्षण॒त्यागात्‌ दयाधर्मसंरक्षणात्‌ 
शान्तिप्रदायिनी बुद्धिरुत्पद्ते | १०४ | १०६। 

जो पदार्थ खानेके अयोग्य है वह अभक््य है। खानेक अयाग्य पदार्थ पांच कारणोंसे द्वांते ढें। 
(१) जिनके खानेमें त्रस जाबॉंका घात हो। जैपे--पत्नादुसरफल, रात्रिमें निष्पन्न भोजन, मक्खन, 
( मयादा वादिर ) मधु, वरफ, हिंदल, वेंगन, अचार इत्यादि ! 

(२) जिनके खानमें वहुतसे स्थावर जीवोंका घात होता हो जेसे--कन्दमूल, बहुबीजा, कोंपल, 
बालअबस्थावाले फन्न इत्यादि सम्रतिष्ठित बनस्त्रतियाँ । 

(३ ) जिनके खानसे वित्तमें श्रम पेदा हा, नशा चढ़े, उन्मत्तता बढ़ जाय, पागलपन आ जाय । 
जसे--प्रदिरा, गांजा, भांग, तम्बाखू अफीम आदि । 


(४ ) जो उच्च कुत्नीन धर्मात्म। ब्रती पुरुषों द्वारा सेबन नहीं किए जाते हैं वे पदार्थ चोथे प्रकारके 
अभव्य हैं। लोकबिरुद्ग पदार्थ भक्षण लोकनिन्ध द्वोता है । जैसे--लहसुन, प्याज आदि । यद्यपि ये 
जमीकन्द होनेके कारण भी अभदय हैं तथात्रि लोकविरुद्द भी हें। जो जमीकन्दका त्याग नहीं फिए वे भी 
उनका भक्षण कुलीन होनेके नाते नहीं करते हें । देश भेदसे इसमें भेद पड़ जाता है। जिस प्रोन्‍्तमें जो 
पदाथ शुद्ध होने पर भी लोकनिन्द हो वह बतीकी सेवन नहीं करना चाहिए | अजानफली भी इसी 
श्रेणीमें है । 

(५ ) जो पदाथे शुद्ध होने पर भी रोगोत्पादक दो या रोगावस्थामें अपश्यकारी दो या सहज दी 
प्रकृतिके विरुद्ध पड़ता हो वह पदाथे भी अभद्य है। इसके भक्षण करनेसे मनुष्य रोगी द्ोने पर धर्म 
कमेसे विद्दीन हो जाता है। संक्लेश परिणाम दवोते हैं, अतः हेय है। दूसरी बात यह है कि शरीरमें 


१०८ श्रावकधमंप्रदोष 


रोग होने पर अनेक रोगोंके कौटाणु उत्पन्न हो जाते हैं। शरीरमें कभी भी बिकार हो जीवाणु अर्थात्‌ 
सूक्ष्म जीव अनन्त उत्पन्न दो जाते है ओर उतका सराण मी अवश्यंगावी है । अतएव ऊपरके ४ करणोंसे 
रहित शुद्ध भी पदार्थ अदितकर, अपथ्य आर रागातादक दाने कारण दिंसाका हेतु है अतः अभक्ष्य है । 

ज्ञिन २ अमब्योको ग्रस्थान्तरोंभें बणशित किया है वे सब इन पांच कार्णोंमेंसे किसी कारण से 
ही अभच्य हैं। जो पदार्थ अपने सहन परिषभाते अर दाकर सड़ने जगता है बह स्थादसे विचर्लित 
हो जाता है। ऐसे स्वाद चलित पदःथमें असंख्य त्रण राशि उत्पन्न हा जादी है, अतः बह कदापि भक्ष्य 
नहीं हो सकता । नल ही वह उ्ह पांचों कारणीका बनाकर अन्यन्त शुद्र रीनिसे ही क्‍यों ने निप्पन्त 
किया गया हो । विष आदि पदार्थ सी हसा तरद हेय है जय कि मारक हों । अथात्‌ उनसे जीवन 
रक्षा न होकर जीवननाश हो। जो उक्त पांच अगद्यकें दारणोसे रहित हैँ आर मारक शक्तिपते रहित 
होकर जीवमप्रदायिनी शक्तिका प्राप्त होफ़र औपधि रूप दा गए है वे अनच्य नहीं हो सवाते हैं । 

जो पदार्थ अशाधित हों वे मध्य हाने पर भी उरा अवस्था अभय हैं; कारण सचित्तत्व हानकी 
आथान त्रस सहित होने की उनमें संभापना है ; जरा फाव, गकाय अदि छोटे &।ठ फल जा फाइकर नहीं 
खाए जा सकते या ऐसी वनस्पति या लाग जिये फोइकर शाघर नदीं सकते वे मी अभदय की श्रंणीमें 
गर्मित हैं । जो पदार्थ देखनेमें जीब जन्तु॥ जाकर है, अर्थात चस जीबके विशिष्ट आकारदे हैं, जिन 
खानेमें खानेवाल़ेक चित्तमें ऐसी ग्तानि पेदा हा जाती है कि इसका स्थाना अमुऊ प्राणी की खाने जैसा 
लगता हूं या मांस समान दीवता हैं। इस प्रकार उत्तम यदि अभस्यका संकल्प आ जाय तो वह भी पदार्थ 
अभक्त्य है। 

अभदय मज्षणसे बुद्धि अ्रप्ट दाती है। दयाघर्म नप्ट हा ज्ञाता है। ऋरता उत्पन्न हा जानती है। 
लोमादि कपायोंका प्रावल्य हो जाता है झता शान्तिक इल्दंक धर्मास्माओंबी अभदयके भक्ताएका त्याग 
करना चाहिए | इस तरह श्रावकके आठ सूजगुण बताए गए है | १०४ | १०६। 


। 
[] 
्ि 
| 


मुलबत्रतातिचारवणनम्‌ 
प्रशन :--बदातिचा रका; पण्चोडुम्बरस्य काति प्रभो | 
हे प्रभा ! पांच उदम्वर फत त्याग रूप अतकोा पाजनेबाला जिस प्रकारसे अपने ब्रतकों निर्दाप 
पालन कर सकें, इसके लिए उस ब्रतके अतिचाररों हा यशुन करिए | वे झितने और कौन कोन हैं-- 
( अलुष्ट्प्‌ ) 
यावद्यपां फलानां ठु॒ गुणधर्मा न ज्ञायत ॥ 
न तावद्‌ भक्षर्ण तेषां कार्य तत्त्वाथवदिभिः ॥ :«७॥ 
- फलानामपि चान्यपां रूत्या चृण्ंब्च छेदनम ॥ 
झ्ान्वा जावास्ततस्त्यकत्वा काय परचाद्धि भक्तणम्‌॥ १०८॥ 
अरसजीवसमाकाण फल खब्यं न तत्त्वतः । 
अताघारावमुक्त हि श्लाच्यं तस्य ज्तं भसवत्‌ ॥ १०८ ॥ विशेषकम्‌ || 
यानि फलानि खल्लु जतिनो<रपारिचितानि सन्ति | यावद्‌ येषां मक््यलामक्ष्यत्वविपये निर्णयो न जातस्तावत्तेषां 
भक्षणं दोपास्पदमेव | स्वस्यापि प्राणातिपातत्तस्मात्‌ संभवति । तस्मादपरिचित॑ फल न भक्षणीयम्‌ । अन्येषा 
मपि फलादीनाश्वृण बटिकायपि ओपध जीवरहितावस्थायामेव मक्ष्यं स्थात्‌ भ्रतः शोधितं भर्षणीयम्‌ । घ्रसादिजीव- 
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समाकीर्णानि अन्यान्यपि फलानि न भक्षणीयानि | बदरीफलादीनां शोधनेडपि जीवानां संभावना भवतति अतः न 
भक्षणीयम्‌ | एवं विचारपूर्वकं ब्रतमेत्र श्लाब्यं भवति अतिवारेश्च विम॒क्तं मबति। १८७ | १०८, १०६ | 

जिस फल्नको ब्रती पुरुष भरय हैं या अवच्य ऐसा निर्मात नहीं कर सकते बह कत्ती मद्य नहीं हो 
सकता । ज्ञानी पुरुपफों वह कभी नहीं खाना चाहिए । उस प्रमादसे अमध्य भक्षणमें आ सकता हैं ! 
बिना जाने हुए फतकी खानेसे खदका भी मरण या रागादिक का होता संभव हैं। 

एवं और भी फव़ आदि बम्पुएं जा सम्ब, ली जाती हैं ओर जिनके ढुकड़े दुकड़े कररे रख लिए 
जाते हैं या चार या गोजी बनकर ओऔपधिड़े काममें लाए जाते हैं उत सबका अशोधित खाना दोपास्पद 
है । शोध कर ही निर्जीयावस्थामें उसका सेवन करना चाहिए। त्रमजीब संग्रुक्त वर, मझुइ्या, जामुन औए 
अचार आदि अथक्ष्य ही हैं। बर आदि शोबनीय दा भी जाय ता भी उनमें त्रम जीवोकी संभावना हैं । 
अनः अभच्य ही हैं। इस प्रकार विचारपृछ माजन करनेवाले पुरुयया ब्रत ही निरतिचार और गशंसा 
योग्य होता है । १०७॥१०८।१०६ । 

प्रश्न:-मांसातिवारचि्ण कि विद्यते मे गुरो बंद । 

हू सुरुदेव | मांसक सदा परित्यास रूप कऋः ये पालनशाल ब्रताद। भी जिन कारणोस मांसमज्षण 
संत्रम्धी अतिचार प्राप्त दत है उनकी बताइए-- 

( अलुष्टुप्‌ ) 


चर्मपात्रे श्ूूतत तेल हिसु मोर तथा बृतम । 
त्यक्तमांसा २ नेस्त्याज्यमण्मन्यद्रधागमम्‌ ॥ १६० | 
घर्भत तदिः - चर्मणि परतं तेल हिंगु नौ घृत॑ वा वस्किश्दाप मोज्य पय॑ दा तस्माखदोपापादकस्ति 
गेमादिसंदुक्तमपि भोजन मांसतिचागेदादकमार्ते । यश्मिन सस्तुनि इंदं मांसमिति सड्भल्पों जायत तद्भदाशुअपि 
गांसातिचाग भर्वति। अतः लक्तमांसाशन: गांसत्रतथारिंगिरंत अ्तिवारा: यथागं पर्दृर्त-य्या: | ११० । 
चमडेक वर्ततमें रो हुए वस्नुका भक्तण मांसातिचारोत्यादक है। जैन थी, तेल, हींग और 
जल आदि । ये पदथं अनेक प्रान्तोंमं चमड़की मशकमें रग्ब जाते हैं । चमक) चादनीम बाला हुआ 
चमड़ेकी तराजूमें तोला हुआ तथा चमदेके सूपमें रखा दुआ शाटी आदि अमस्य हैं। और जो अनाज धोकर 
शुद्ध किया जा सकता है उसे धोकर शुद्ध कर ही काममें लाना चादि:। भोजनमें यदि रोमादिका संपर्क 
आजाय तो वह नहीं खाना चाहिए । रोम शरीरांश हैं अतः रोम नख आदि सदित (स्प्रष्ट ) पदार्थ न 
खाना चाहिए। इसी प्र्कार जिस पदाथमें यह मांस है ऐसा संकल्प हो जाय उसे खा लेना भी मांसानिचार 
है | इनका बजन ब्रतोका अवश्य करना च[हिए। मांसमज्ञीक हाथका तथा उसके बतनांसें बना आहार 
भी सबंथा त्याज्य हैं। १९०। 
प्रश्न:--मच्या तिचा रचिह्न॑ कि वत्तते मे गरुरो बद | 
हू गुरुदेव भदयत्याग ब्रतके दाप कोन कोन हैं, कृपाकर बताइए-- 
( अनुष्ट्रप ) 


मद्यपायिकरस्पृष्णटण भोजनमपि दोषरूत्‌ | 
न सेव्यं निन्दितं वस्तु स्वादतश्चलितं तथा ॥ १९१ ॥ 


११० आरवकचधमप्रदीप 


सद्यपायीत्यादि:--गुडटादिषु मदोत्पादकेष्वन्येषरां द्वव्याणां सम्मिश्रणात्‌ कालान्तरें मयमुत्यथते । तत 
ये पिब्नन्ति ते मद्यपा: । मश्रेडनेके त्रसा: समृत्यथनन्ते, तत्पाने च प्रियन्ते । स्वचित्तस्योन्मादेच्छुया खलु सेवन्ते मथम्‌ । 
तद्बत्‌ स्वस्वादतः विचलित भोज्यमापि सन्‍्धानात्‌ मग्रमिव त्रसजीवसमाकीण भवति, तस्मात्तदुभक्षणे मथ्रस्थेवा्ति 
चार: स्पात्‌ | मदोत्यादकानामस्येपामपि पदा्थोनामासेवनं मथ्रस्यैतातिचाराय मवति। मद्रपानां करस्पशानिष्पन्न- 
मन्नादिकज्ञलादिकश्च नो ग्राह्म त्रतिभि;। यतः न खलु चित्तपश्नमवत्तां कश्रित्रत्ययः। तद्‌ मच्त्यं वा स्थात्‌ अभक््यं वा 
स्यात्‌, न तस्य तत्ोविवेकोर्शत । यः खलु तत्करस्प्रष्टमन्नादिकं पानादिकं वा सेवते तस्य न स्थात्मोजनस्थ शुद्धि: | 
तस्पसज्लेन तत्पयुक्तानामपि भाजनानासुपयोगः स्थात्‌ | मदश्वस्पण्ट भाजन भोजनमपि तद्दोपाधायकक॑ स्थात्‌ | एवं 
तत्संसर्गात्‌ मद्यात्‌ विराक्तिश्व नश्यति तरिगन्ननुरगश्चोतथ्ते, सत्येत्र ॒तं च नश्यति। तस्मादतिचारान्‌ परित्यज्य 
ब्रतं रक्षणीयम्‌ || १११ ॥ 

गुड़ आदिसे मदोत्यादक अन्य पदार्थकरा गलाकर मद्य बनाया जाता है । उसे पानेवाले मद्यप 
कहलाते हैं। मद्रमें अनेक अ्रस जीव उत्पन्न होते हैं, जा मग्रपानसे नप्ट होज़ाते हैं। उन्माद को 
उत्पन्न करने के लिये दी लोग मद्यका सेवन करने हैं। इसीपग्रकार ज्ञो पदार्थ मदोत्पादक हों और जो 
पदाथ सइ जाने से अपन स्वादसे विचलित धागय हैं उनका सेवन मद के दोपका ही उत्पन्न करता है । 
मद्य पीनवालों की संगति करना, उनसे संवंध बढ़ाना, उनके साथ वेठकर भाजन करना, उनके द्वारा 
बनाया अन्न व जल ग्रहण करना, इन द्वारा उपयुक्त बतनोंमें भाजन आदि करना और उनके बालबन्चोंसे 
अपने वालवच्चकी शादी आदि करना ये सब्र म॒द्य॥ अतिचार हैं। इन कार्यो से मग्म के प्रति होने 
वाली बिरक्तता मिट जाती हैं ओर मद्य के प्रति अनराग क्रमशः बढ़ता जाता हैं। कुछ ही समय बाद 
एसे लोग स्वयं मद्यपायी हा जाते हैं । उनका भव्याभद्य का विवेक उन अविवक्धियों की संगतिमें नप्द 
होजाता है । अभद्य के प्रति घृणा का भाव उठ जाता हैं । यद बिचार कर मश्य के उक्त अतिचारोंसे दृर 
रह कर अपने व्रत की (क्षा करनी चाहिय। १११। 

प्ररन :- मध्यतिचारचिक्कष कि वर्तते मे गुरो बद । 

हू गुरुदेव ! मधुत्यागव्रतमें भी काई अतिचार द्वात हैं ? यदि होते हैं ता क्रपाकर समकाइए-- 

( भनुष्दप्‌ ) 
भ्रसजीवसमाकीण कुसुम चान्यद्वस्तुकम्‌ ॥ 
मधुस्पृष्टं सदाउह्द्य' त्याज्यं तत्त्वार्थवेद्भि: ॥ ११२ ॥ 

असेत्यादि :--त्रसजीवानां हिंसादोपाधायकरत्ताथथा मधु त्याज्यं तथा त्रसजीबसमाकी् अनन्‍्यदपि थस्तु 
त्याज्यम्‌ | तद्भक्षणे तदज़तातिचारः स्थात्‌ । कुसुमपु क्षुद्रजन्तुका: तन्मत्तगन्धग्रहणेच्छुया रसेच्छुया च समागच्डन्ति | 
ते तु तत्रैवानुरक्तास्सन्तः निवसन्ति न परित्यजन्ति तदावासं प्राणान्तेडपि। ररोजे श्रमराणां तदूगन्घलोभेन मरणं जगति 
प्रसिद्धमेव | तज्जातीयानामन्येपामपि जन्तूनां ताइश्येव स्थितिरास्ति | तस्मात्‌ कारणात्‌ प्रायेण पुष्पाणामशरन न 
कर्तव्यम्‌ । कृते च तदशने मध्यतिचारः स्यात्‌ | मधुरप्/ भाजनेडपि भोजन न कार्यम्‌ । तथा मधुस्पष्टं अ्रन्यद्पि 
पस्तु न ग्राइयं । नेत्राज्नादी दन्तरोगादावपि मधो; प्रयीगः न कर्तय्यः । ओऔषाधिरूपेणापि लेपादौ तस्थ प्रयोग; 
दोषाधायकोइतिचार एव स्यात्‌ | ११२। 

थु त्रस जीवोंका कलेबर ह ओर त्रसोत्यादक है अतएव अग्राह्म है। इसो प्रकार वक्त दोपोंसे पूर्ण 

जो भी पदाथ हैं उनका सेवन करना मघुत्रतके लिए ही दोपाधायक है । फूलोमें इसकी गंध और रसके 
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लोभी छोटे छोटे जन्तु सदा बसते हैं और प्र/णान्त हो जानेपर भी उनको नहीं छोड़ना चाहते | कमलमें 
गंधके लोभमें भ्रमरके मरणको प्राप्त हो जानेकी कथा जगममें प्रसिद्ध है | इसी प्रकार भ्रमरकी ही जातिके अन्य 
क्षद्र कीटाणुश्रोंकी भी यही स्थिति हे । उक्त कारणोंसे प्रायः फूलोंका सेबन नहीं करना चाहिए। जो पुष्प 
शोधे जा सकते हैं --स्पष्टतया त्रस रहित किए जा सकते हैं, अबश्यक॒ता होने पर उनका उपयोग कर भी 
सकते हैं तो भी ऐसे पुष्प जो शोधे नहीं जा सकते, या शोधे जानपर भी जिनपर क्षुद्र जन्तु उड़कर बैठ 
जाते है, या जो सदा जीवसमाकीर्ण ही रहते हैं. एसे नीलके फूल केतकी पुष्प आदि सर्वथा परिद्ारके 
योग्य हैं । 
मधुप्रष्ट भोज्यको प्रहण करना, मधुस्प्रष्ठट भाजनमें भोजन करना भी अतिचार है। नत्रमें, दांतोंमें 

ओर गुदामें, उत्पन्न हुए अनेक रोगोंमें जा मधुका प्रयोग किया जाता है बह भी दोपाघायक है। अर्थात्‌ 
ओपधिके रूपमें लेपादिक्रे लिए भी मधुका प्रयोग मधृब्रतवालेके लिए अतिचार ही है। अतः अतिचारों 
का परदेज कर ब्रतकों निर्मेल बनाना ही श्रेयस्कर हे । ११२। 


अथ सप्रव्यसनातिचार 


प्रश्न ;-द्यतातिचारचिह्न कि वतते में गुरो वद । 
गुरो | द्रत ब्रतके दोषाधायक अतिचारोंका बर्णेन कीजिए-- 


( श्रनुष्टु प्‌ ) 
क्रीडतश्व मिथो य॒र्त दृष्टवा जीवान्‌ कदापि न । 
तुप्येत्पतायन लोभात्‌ कारयित्या पशोमस्तथा॥ *१४॥ 
क्रीड श्वेत्यादि : - थूतक्रीडं कुर्ततां समर्थन ता प्रशंसा घूतक्रीदादर्शन समुत्सुकता तदर्शनात्‌ 
संतोष: एसे स्वंडपि थरूतातिचारा, | जयपराजयच्छुना पशुज्ञां पलायन ऋडाशृतमंत्र | होढादिना मन,प्रसत्यर्थ यत्कि- 
खदपि क्ियते तत्मवेमपि घृतक्रीडास्यागव्रतस्थातिनारेपु गितमंव। यथा घुतक्रीदा विशिष्टरूपणु रागद्वेपादी- 
नुत्पादयति तद॒तू तलबंगषि | तस्मान्तसरिवर्तनन वर्त रक्षणीयम्‌। ११३ | 
जुआ खलना जब त्रिशिट राग ठप लाम और मोहका उत्पादक होनेसे श्रयोमार्ग का विधातक है उसी 
प्रकार व॑ सव कारये जो द्यत क्रीड़ाके समय ही विशिष्ट राग-हपका उत्पन्न करते हो वे सब चनकरीडा जैसे 
ही हैं। और उनका सेबन ब्रती पुरुषक्रें लिए अतिचार है । 
पशुओंका लड़ाना, दौड़ाना, व परस्पर संघष्| करा देना ये सब राक्षसी प्रक्रतिके आनन्ददायक काय 
दोषात्पादक हैं | ये लोग पशुओंकी पराजयसे अपनी पराज्य ओर उनकी विजयमें अपनों विजय 
मानकर उनमें मारणान्तिक संघ्र्ण उत्पन्न करा देतें हैं | यह सच महान दापाघायक हैं । 
हाड़ लगाकर जीत ह्वारकों शर्त रखकर जा भी खल खले जाते हैँ, जिनका अभिप्राय श्रथांत्‌ उद ३ 
केवल अपने दुरभिप्राय ओर दुरिच्छाओंकी पूर्ति है। परपराजय, परनिन्दा, परावनति तथा स्वविजय, स्व- 
प्रशंसा ओर स्वाहंकार ही जिनका प्रांतफल हैँ व सब काय जेसे ताश खलना, चोपर, सतरंज, घुड़दीड़ 
आदि द्यतके समान ही दोपाघायक होनेसे अतिचाए है । 
पर स्वास्थ्यरत्षा,ज्ञानवृद्धिओं ( सदाचारकी उन्नतिक्रे उद रयसे किए जानेबाले और उक्त उद्दश्यकी 
पूर्ति करनेबाले होइके काय दोपाधायक नहीं है। उससे मनुप्यकी उन्नति होती हे विद्या बढ़ती हैं स्वास्थ्य 


११२ शआपकचमप्रदीप 


अनुकूल होता है । सदाचारकी वृद्धि होती है। जैसे-सदाचारी छात्रको पारितोपिक देनेकी शर्ते लगाकर 
घोषणा करना, अमुक ग्रंथमें अच्छे नंबरोंमें पास होनेपर अमुक पारितोपिक प्राप्त होगा आदिकी घोषणा 
करना तथा अनुत्तीर्ण हाने पर शारीरिक व आर्थिक दण्डकी घोषणा करना इष्यादि ये सत्र कार्य ग्राह्म 
हैं; क्योंकि ये बालकोंको द्॒तादिसे दूरकर ज्ञानाजेन और स्वास्थ्य तथा सदाचार वर्द्धनकी प्रेरणा करते है। 


किसी भी कार्यका गुणदोप उसके उद् श्यपूर्तिके ऊपरसे ही लिया जाता है। एक ही काये दोषोत्पा 

दक होनेसे हेय और गशोत्पादक होनेसे उपादेय हो जाता हे । मुनिपर उपसगे करनेवाले सिंह ओर 
सिंहसे मुनिकी रक्षा करनेकी इच्छा रखने वाले शकरमें जब संघर्ष हुआ तब दोनों एक दूसरे 
पर प्रहार करते थे, मारते काटते थे यदाँ तक कि अन्‍्तमें दोनों मत्युक्ो त्राप्त हो गए । एक दूसरेको मारन 
के दोनों दोषी हुए फिर भी शक्र स्त्रगं गया और सिंह नरक गया। दोनोंक कपायें थीं पर दानोंके उद्दे श्य 
भिन्न थे इसलिए एक ही क्राय करन पर दानोंऊे परिणामामें महान सेद था, अनएवं उनके फलमें भी 
भेद हुआ | इसी प्रकार होड़ लगाकर शतक साथ भी सदक्िप्रायपूरक जा काय किए जाँगगे व दोपात्पादक 
नहीं है । किन्तु उसी प्रकारकी शर्त लगाकर लोभादि अभिप्राय पूर करनेकी इच्छासे या दूसरेको नीचा 
दिखानेके अभिप्रायसे, अपने अहंक/रक्रा पोपण करनेके अभिप्रायसे, अपनी प्रशंसा हो अन्यकी निन्‍्दरा 
हो जाय इस अमभिप्रायसे जो क्रीड़[एँ की जाती हैं, रागद्रपवर्धन ही मिनका एकमात्र फल है वे यूल क्रीड़ाके 
अतिचार हैं । 


जुआ खेलनेवाले मनुष्योंके कर्तव्योका समथेन करना उनके कायोकी प्रशंसा करना, जुआके 
खेल देखनेकी उत्पुकता होना, उन्हें देखकर संतुए होना, जुआ खलनेका उपदेश देना, उसके लिए दूसरोंको 
रणा करना, जुआरियोंकों रूपया वर्गरह उदार देकर जुआ खिज़वाता, उन्हें स्परानकीं सुविधा देना 
इत्यादि सब काय उसी द्युतत्रतका नर करनेवाले अनिचार हैं जा काजान्तरमें अनाचारक हतु हैं। अतः 
इन सबका परिहार कर व्रतको निर्मेत घनावे | ११३ । 
>+वेश्यात्यागातिधारस्य कि चिह्वं विद्यते वद्‌ ।॥ 


वेश्याव्यसनत्याग घत# अतिचार कोन हैं. ऋषपाकर हे शुरो कहिए-- 
( अज॒ुष्डुप_ ) 


ल्‍ः कह जप 5५ न -के 
वार्तालाप: तया साध न कार्यो धार्मिकेजनः | 
न घेश्यागीतनृत्यादि पश्येद्‌ गच्छेन्न तदग्रद्दम्‌ ॥ ११४ ॥ 


हार्तत्या। दे; -- बेश्याव्यसनत्रतिन; वेश्याइत्यदशर्न तद्गीतश्रवर्णं तद्यहगपन तथां सह बार्तालाप: तया 
सह व्यापारादिकञ्ञ न करणीयम्‌ । यतस्तत्सव तदव॒तातिचार एवं | ११४ । 

वेश्याव्यसन त्याग ब्नकी रक्षा करनवाल का चाहिए कि बह उसके प्रति प्रेरणादायक प्रत्येक कार्यसे 
बचे | वे सव डस त्तके अ्रतिचार हैं । जमे वेश्याका नृत्य देखना, उसका गाना सुनना, उसके घर जाना, 
उससे बातालाप करना, उसके साथ लेनदेन व्यापार आदि करना, उसे अपने गृहमें रहनेको स्थान देना, 
वेश्याव्यसनियोंकी संगति करता, उन्हें बश्याके प्रति अनुरागी बनाना, उन्हें आर्थिक सहायता देना ये 
सब उस ब्रतका नाश करने+ हंतु हैं चित्रके द्वारा या सिनेमा आदिक्े द्वारा भी वेश्यानृत्यदशन या 
वेश्यागीतश्रवण इस व्रतके लिए दोषास्पद है। ११४ । 


मै्विकाचार ११३ 


प्रशन :-स्तेयातिया रचिह् कि बिद्यते मे गुरो बद | 
हे गुरुदेव ! चोरी व्यसन स्यागब्रतके अतिचारोंका प्रतिपादन कीजिए-- 
( भनुष्टप्‌ ) 
घनधान्वादिकमग्राह्य॑ परस्यान्यायतश्छुलात । 
यतो ब्त॑ भवेत्‌ पूर्ण लोकद्धयसुखावद्म्‌ ॥ (१५ ॥ 
घनेत्यादि !--अन्यायमार्गतः विश्वासघात त्‌ छलव्यवहरात्‌ परेषां धनधान्यादिवस्तूनां यद्‌ ग्रहण 
तत्सव चौर्यव्यसनत्यागत्रते दोपास्पदमेव । इच्येबमेतानतिचायन्‌ परित्यज्य विश्वास समुत्पाधथ नेतिकाचाराविगेवैन 
सहजसदय्यवद्दारेण धनोपाजंन कत्तव्य नान्यथा एवं करणे तु उभवलोके सुखावापिः स्यात्‌ बर्त च पूर्ण भवेत्‌ |. १५, 
चाराका त्याग करनच्राल। व्यात्त कद॥चत्‌ च,रा न करत हु भा परक धन, धान्य, पशु आदिऋ 
पदार्थोंकी अथवा राजकीय, व्यापारिक सामाजिक, धामिक तथा कोट़म्बिक आंधकाराका अन्य 
सार्गसे, विश्वासघात करके और कपट करके छान लेबे ता यह सत्र चोंयेत्यागत्रतके हं। दोष हैँ ।११५। 


प्रश:६- आाखटकारतिया राणां कि चक्व विद्यते गुरा | 
है गुरुदव |! आखटक व्यसनक कानसे आंतचार हैं, काहए-- 
( अनुष्डुप्‌ ) 
मह्यां लिखितचित्राणां मित्तिकाष्टपटादिषु | 
छेदनं भेदनञ्चूर्ण न कार्य घ्तंचदिभिः॥१९$॥ 

मद्मामित्यादि:- प्रथिव्यामुल्लिखिते तथा भित्त्यादी काए्न्‍निर्मित पयादिके वल्वादौ कर्गले वा चित्रिते 
चित्रादीं मनुजोड्यं इति संकल्पः जायते। उक्तप्रकारेण संडकल्पिते जीवे छोदना(दकमंगभंगादिककरणं कर्चने वा 
आखेटककर्यू निर्दर्पारिण/महेतुलात्‌ त्याज्यं धर्मशें! ॥ यथा मना जीवच्छेदन मारणं वा दापः तथेश वचसाड 
पि तव॒ मस्तक छेत्स्यामि जिह्माछेदर्न करिप्यामि इत्यादिक मर्मभदिवचनर्माप आखेटकब्रतेडतिचारः स्यात्‌। 
कायेन दिंसाया: अभिनयः कर्ालेन मस्तकच्छेदनाभिनयों वा आ्राखेटकत्यागत्रतस्यातिचार एव ततो धर्म वेदिभिः 
तस्न कार्यम्‌ । ११६ । 

प्रथिवीपर, भित्ति पर, कप्टपट पर, कागज या बस्त्रादिक पर उद्धिखित चित्र अथवा मिट्टी, काठ, धातु 
व काच आदि के बने हुए मनष्य, हाथी घोड़ा आदि प्राणियों की मूर्तियों में जीवका संकल्प करके उनको 
मारना, मस्तक छेदना, अंग भंग करना आदि दुष्कम आखेटत्यागत्रतके अतिचार हें । जैसे लोक में 
रामलीला आदि के अवसर पर रावणादि की मूर्तियाँ बनाकर उनका मस्तऊ छेदते हैं और जो भी विद्वेष 
पूर्ण भाव होते हैं वह सब इस ब्रत के लिए दोपाधायक है । यद्यपि रावण का दुष्कृत्य निन्‍्य है. तथापि 
किसी आश्रयसे अपने परिणामोंमें क्ररता लाना भो बंध का ही हेतु है। 

मनके द्वारा मारण, छेदन, अंगसंगका त्िचार जैसे दोपास्पद है; क्योंकि ऐसा संकल्प परिणामों में 
निर्देय पना उत्पन्न करता है ।इसी प्रकार बचना द्वारा दुष्ट बातोंका कहना-तेरा मस्तक छेदूँगा इत्यादि हिंसा 
पूरक निर्देयताके बचन और कायऊ द्वारा हिसाका अभिनय जैसे किसीकरे मस्तकफ़े छेदूनका अभिनय, शिकारीका 
बेष रखना, तथा शिकारका स्थांग करना, इत्यादि कायसे क्ररकर्म करना सब आखटत्यागव्रतके लिए 
अतिचार हैं | इन सबसे परिणाम मलिन होते हैं तथा इस व्यसनके लिए प्रर्प्ताहन मिलता है।११६। 

१ 
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प्रश्न :--परस्म्मीसेवनस्थांस्ति कि यिह्क मे गुरो बद | 
हे गुरुदेव ! परस्त्रीव्यसनत्यागत्रतके अतिचार कौन कोन हैं, कृपया कहिए-- 


( अनुष्टरप ) 


कम्यकादूषणं बापि कन्यकाहरणं हठात्‌ | 
नान्यस्त्रीचिन्तनं काय कदापि भवभीरुभिः ॥ ११७॥ 
कन्यकेत्यावि :--अ्रन्यत्र॒निश्चितसम्बन्धायाः स्वविवाहाथमुदओोधनं तसस्‍यां मिथ्यादूषणागेपणु हृठात्‌ 

कन्याया: गांघरब॑विवाहाथ हसणं परस्त्रीणां नखशिखश्ंगाराणाशिन्तन॑ इत्पेतस्सत परस्त्रीत्यागवतिनों दृषणमेव । 
परस्नीव्यसनपरित्यागेषपि तद्विषय: कथाप्रसद्भ: व्यभिचारिणीमिः वार्ताल्लप: हास्यथादिकं भण्डबचनानां प्रयोगकरणां 
तदूवतातिचारा: एवं | ब्लीणां चित्रसंग्रहो नम्नचित्राणां दुर्भावनयाब्वलोकनं स्वस्चियामपि अत्याशक्ति: कामातुरता 
अनजझ्जसेवनं इत्यादीनि तद्विपयरागवर्द्धकानि सर्वाण्यपि कार्यांणि अतिचारप्वेव गभितानि सन्ति। तस्मात्‌ भवभीरुभिः 
तत्परिहारः कर्तव्य; येन ब्र्त निर्मल स्थात्‌ ॥ ११७ ॥ 


इति श्री कुन्थुसागराचार्य विरचिते श्रावकधरमंप्रदीपे पण्डितनगन्मोहनला लसिद्धान्तशाह्निकृतायां 
प्रभाख्यायां व्याख्यायां च तृतीयोडध्यायः समाप्त: । 


जिस कन्याका किसी दूसरे पुरुपके साथ सम्बन्ध निश्चित हो चुका हैं उसे अपने विबाहके लिए 
सममाना, उस पुरुषको उससे विरक्त करानेके लिये कन्याकों मिथ्या दूपण लगाना, कन्याको अपने साथ 
विवाहित करनेके लिए हठात्‌ हरण कर ले जाना, परस्त्रियोंके नख-शिख अंगार आदिका विचार करना, 
उनकी सुन्दरताका विचार करना ये सत्र पस्त्रीव्यसनत्यागीके लिए अतिचार हैं। ब्रतको ये दृषषित 


करनेवाले हैं । 

परस्त्रीका त्याग होने पर भी जो परस्त्रियोंकी चर्चा करते हें; उनके हावभाव, बिलास, क्रीड़ा, गमन, 
हास्य और वेष-भूपा आदि विपयों पर वार्तालाप करते हैं , व्यभिचारिणी स्त्रियोंसे हंसते वोलते हैं, व्यज्ञय वचन 
कहते हैं, गाली आदि भण्डवचन बोलते हैं, स्त्रियोंके चित्रोंका संग्रह करते हैं, नग्नचित्रोंका दुर्भावनासे 
अवलोकन करते हैं व अपने पवित्र ब्रतको मलिन करते हैं, अतः उक्त सभी ही दाप त्याय्य हैं । 

स्वस्त्रीमें नी अति आसक्तता, कामसे अतिआतुर होना, विभिन्न अज्ञोंसे क्रीड़ा करना आदि 
सम्पूर्ण कुचेष्टाएँ रागभाववद्धेंक होनेसे स्वदारसन्तापी ठ्यक्तिके भी असन्‍्तापको उत्पन्न कर उसके ब्रत 
को मलिन कर देती हैं, अतः इन कुचेष्ठाओंका व्रतका अतिचार मानकर दूरसे ही त्याग देना 
चहिए। ११७ । 


उपसंहार 
इस प्रकार द्वितीय ओर तृतीय अध्यायमें दाशनिक श्रावक ( प्रथम प्रतिमा ) का स्वरूप निरूपए 


किया है। प्रथम प्रतिमाधारी नेक श्रावकमें जपन्य नेष्िक है । यद्यपि छह प्रतिमाएँ जधन्य नेष्ठिककी हैं 


तथापि यह जघन्य नैष्ठिकका प्रारंभिक प्रथम स्थान है। श्रावककी मुख्य श्रेणी यहाँसे प्रारम्भ 
होती है । 


वैश्चिकाधार ११५ 


दाशनिक श्रावक विशुद्ध सम्यग्दष्टी होता है। सम्यक्त्व संबंधी अतिचारों तथा अन्य दोषोंसे बह दूर 
रहता है। वह चारित्र भवनकी प्रथम सोपान पर स्थित है । उसकी प्रवृत्ति सम्यक मार्गकी ओए है। 
मिथ्यामार्ग और अन्ध-विश्वासोंके लिए वहाँ स्थान नहीं है। वह केवल जिनोपदिष्ट तत्त्वका रृढ़तम 
श्रद्धानी है । उसे यह भलीमाँति ज्ञात है कि जो यथार्थ हैं, सत्य है वही जिनेन्द्रने कहा है। जिनन्‍्द्र 
अन्यथावादी नहीं हैं; क्‍योंकि वे निस्प्रह, निःस्वा्थ ( सांसारिक स्वाथरहित ) सम्यगज्ञानी, वीतराग ओर 
सर्वेहितेषी हैं | बह पद पद में उनके वचनोंकी सत्यता पाता है| जगत्‌की अस्थिरता, अशरणता, संसरण- 
शीलता, जीवकी स्थिति, उसका उपयोगात्मक स्वभाव, उसका गुणीस्वरूप, उसका अमृूत्तेत्व, उसका 
पुदगलसे वैशिष्त्य अर्थात्‌ प्रथकत्व,अपना एकराकीपन, शरीरकी कृतघ्नता, उसकी अश्जुचचिताका नमन सत्य, 
कर्मके आस््रव, बंध तथा उदयकी स्थिति, जीवके उपशम भाव, धर्मकी दुलभता आदि सत्य तत्त्वोंका 
उसे अपने जीवनके प्रत्येक कार्यमें अनुभव मिलता है। प्रति समय बहू इनका विचार करता है और 
उसे इनका आभास मिलता है । 


अपने इस सत्य पूर्ण विश्वासके कारण वह संसारके मायामय, दुः्बमय, अनात्मरूप, अशुभरूप, 
नाशबान स्त्रूपसे बिरक्त रहता है तथा अपने सुबमय, शुभरूप, नित्य, अनन्त गुणोंके पिण्ड आत्मरूप 
में अन(क्त रहता है । अपने इस रूपको प्राप्त करनके लिए वह लाजल्ञायित है, कृत-संक्रप है। अत 
उसकी प्रवृत्तियाँ सदा संसारकी स्रियोंसे, शारीरिक मोहसे और विषय-भोगोंसे कटी-कटी-सी रहती हैं । 
जैसे बहुत समयके दो मित्रोंमें परस्पर अविश्वास उत्पन्न हो जाय ता वे एक दूसरेके साथ रहते हुए भी 
काम करते, आते-जात, उठत-बेठते, बार्तालाप करते हुए भी आपसमे कटे-कटेसे रहते हैं और सदा 
सावधान रहते हैं कि कहीं साथी धाखसे किसी विपत्तिम न फेँखा दे । व साथीका साथ छोड़ नहीं पा 
रहे तो भी उस सम्रयक्री प्रतीक्षामें है जब वे उसे छोड सकें। इसी प्रकार दाशनिक श्राबक संसारके 
सत्यार्थ स्त्ररूपसे पूर्ण अवगत द्वोनेके कारण तथा शरीर और विषय-भागोंकी निःसारताको समम लेनेके 
कारण उनसे तिरक्त रहता हैँ ओर संखारमें रहते हुए, उसके सब काम करते हुए भी--अर्थात्‌ व्यापार, व्यव द्वार, 
पत्नी, व बाल-बच्चोंका परिपालन, इन्द्रियोंका भाग, उद्योग-घंवे, कुठुम्बी और सम्बन्धियोत्ते स्नेह व्यवहार 
आदि उथवहार धर्म पालन करते हुए भी वह इनसे यथाथतया बिरक्त है, और उस समयक्री घातमें हे 
जब वह अपनेको उनसे छुड़ा सके, तथा आत्महितकारक मोहरहित, बेररहित, कपटरहित, कषायरदहित, 
भोगरहित, सर्वेहितकारक और सुखदायक सन्मागेको पूर्णरीतिसे अपना सके । 
बह सदा पम्नपरमेष्ठी ( अहेन्त, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय तथा दिगम्बर साधु ) भगवान्‌ पर 
दृढ़ आस्था रखता है, उन्हें ही इस संसार अटवीसे उद्बारके लिए शरणभूत मानता है। अथवा संसार 
एक महान्‌ अपार और अपरिमित गहरा समुद्र हें। अनेक रोग-शाक खंतापादि नक्रचक्रसे यह भरा 
हुआ है । इसमें कोई जीव सछिद्र नावमें बैठकर चला और मध्यसमुद्र तक आकर नाव डब गई। अब 
वह अकेला ही उसमें तैर रहा है। च!रों तरफ जल ही जल है। कहीं तीर नजर नहीं आता। शझआाठों 
दिशाएँ निराशापूर्ण हैं । जल भी अतल है. अर्थात्‌ नीचे भी गहराई अपार है, असंख्य खतरोंसे यह 
मुद्र भरा हुआ है। ऊरध्व दिशामें देखा तो केवल शन्य आकाश है। भुजाओंमें वह सामथ्ये नहीं कि 
समुद्रको तेरकर तीरकी खोज कर सके । उसको उत्ताल तरंगे क्षण-क्षणमें उसे आत्मसात्‌ करनेको भुजाएँ 
फैलाए हैं । उनकी चपेटकी ठोकरसे उसका जीवन क्षणक्षणमें निराश होता हैं। ऐसे समय यदि आकाश 
मार्गते कोई विमान आकर उप्ते हृस्तातलंब्न देकर उठा ले और विमानमें बठा ले तो बद्द क्षण भरमें 


१९६ भ्रावकचमम प्रदोष 


निराशाके गत्तंसे उठ सकता है और अपनेको अभयरूप अनुभव कर सकता है। दाशनिक श्राषक यह 
अनुभव करता है कि मेरे लिए इस संसाररूपी महान समुद्रसे उद्धार करनेवाले वे आकाशचारी विमान- 
बासी समुद्रके तलसे दूर रहनेबाले महान्‌ उपकारक पद्नपरमेष्ठी भगवान ही हैं, वे ही एकमात्र शरण हैं, 
अन्य शरण नहीं । उनका आश्रय लेनेसे मैं अनायास ही इस दुःखमय बन्धनसे शीघ्र मुक्त हो सकता हूँ। 


जैसे नाना विपत्तियोंसे घिरे हुए मनुप्यके ज्ञो अपनी दरिद्रता, रोग, बेकारीके तथा छोटे-छोटे 
बच्चोंकी रक्ताके भारके कारण परेशान है और मित्र, कुटुम्बी, साथी, समाज आदि सबके द्वारा परित्यक्त 
है, पास कोई भी नहीं आता, मौखिक सान्त्वना तक भी नहीं देता, बल्कि लोग तानाकसी करते हैं 
ज्यंग्य कसते हैं, चिढ़ाते हैं. नाना नई विपत्तियाँ लाकर खड़ी कर देते हैं| ऐसे समय यदि कोई सहानुभूति- 
पूर्ण वाक्य कहकर उसे उसकी गलती सुमाबे तो बह उसे अम्रतोपम मानकर नवजीवन-सा पाता है, 
ओर किसी भी हालतमें उसकी बात टालनेका तयार नहीं हैं। उसे विश्वास है कि मेरे उद्धारका मार्ग 
यही व्यक्ति बतावेगा। डबते हुएका तृणका सहारा भी बहुत हा जाता हैं | वह जानता है कि तृण बहता 
आ रहा है तो यहाँ पासमें घास-फूलवाली जमीन भी होगी | इसी तरह वहू बिपद्ग्रस्त पुरुष भी यह 
आशा करता है कि जिसने मुझपर दया-हृष्टि कर सहानुभूतिके दी शब्द कहे हैं ओर मेरी भूल ब्रतताई है, 
बह उस भूलका प्रतीकार भी वता सकता हैँ। ऐसा विश्वास कर वह उसकी शरण पकड़ लेता है। 
ऐसे ही नाना व्यसनोंसे भरे हुए अनन्यशरण इस संसारमें अपने स्वरूपका भान न होनेसे जो 
उस विपदूग्रस्त पुरुषकी तरह अपनेको एकाकों ओर असहाय अनुभव करने लगा है बह अपनी भूल 
बतानेवाले दयामय पदश्चपरमेछ्ठी भमगवानका ही एकमात्र अपना त्राता मानता हैं। वह जानता है, जो 
अन्य सब संसारके मोही व्यक्ति उत्ते अपने साथ ले डवेंगे, ये ही बीतराग उद्धारक हैं जा मोहके फंदेसे 
चूट चुके हें । 

दाशनिक प्रत्येक क्षणमें सत्यमा्ग पर ही चलता हूं | वह सत्यान्वेपी है । बह प्रत्येक ग्दाथमें उसके 
_रहस्यका खोजी है | वह उसके ऊपरी मनोमोहक रूपसे प्रभावित नहीं होता, किन्तु उसके आन्तरिक 
रहस्यको जाननेमें सदा प्रयत्नशील रहता है । यदि कोई उसे दुर्बेचन कहे, या उसकी हानि करे, तो बह 
बदलेमें दुवेचन नहीं कहता और न विपक्षीकों हानि पहुँचानेका प्रयत्न करता है । वह यह सोचेगा कि 
इसकी उत्तजनाका कारण क्या है १ दुवंचन किसीका स्वभाव तो होता नहीं है, फिर उसने मेरे प्रति 
ऐसा व्यवहार क्‍यों किया १ मेरी अवश्य काई भूल है, या मैंने अवश्य इसे कोई ह्वानि पहुँचाइ है। 
अथवा यह मुझे ही दुरबंचन क्यों कहता है या मुझे ही हानि क्यों पहुँचाता है ? अन्यकों क्‍यों न कहता ओर 
उनको हवानिकयों नहीं पहुँचाता ९ ऐसा विचार करने पर उसे अवश्य उसका रहस्य मिल जाता है। उसके 
मूल कारणको जानकर वह उसे ही नष्ट करता है, ताकि भविष्यमें दोनों अनिष्ट उसके सामने न आबें। 
मिथ्याहष्टी मनुष्य ठीक इससे विपरीत दुर्बचनीको दूने दुवंचन सुनाता है ओर उसकी दूनी द्वानि करनेको 
प्रस्तुत रहता है। बह तत्काल बदलेकी भावना ऋरधबश पैदा कर लेता है । कषायावेशमें वह सत्यकी खोज 
नहीं कर सकता। 


इसी प्रकार प्रत्येक कार्यमें दाशेनिक सत्यकी खोज करता है, उसके रहस्यकों खोलता है और 
छसके मूलको सम्हालनेका प्रयत्न करता है। बह कपायावेशमें आकर अपनेको सत्याग्वेषणके सम्पर्कंसे 
दूर नहीं फेंक देता। 
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सत्यान्वेषण करना सत्यमार्ग पर चलना यही सम्यकत्व है। यह मिथ्यात्वका प्रतिपक्षी है। विशुद्ध 
सम्यस्टष्टि मिथ्यात्व,अन्याय और अभक्ष्यभक्षण इन तोन बातोंसे सदा परहेज रखता है । वह सप्र व्यसनों 
का त्यागी पशन्च पापोंसे अपनी योग्यतानुसार विरक्त, अष्ठ मूल गुणोंका पालक तथा मिथ्या आयतनों और 
मूढ़ताओंसे विमुक्त होनेके कारण न्‍्यायमार्गसे विरुद्ध मार्गका कभी अवलम्बन नहीं कर सकता। वह 
सदा मर्यादामें रहता है | मर्यादाका उल्लंघन ही अन्याय है। सम्यक्त्वी अन्याय पर न चलता है और 
न अन्याय व्यवहार कभी सहता है। अन्याय अनेक प्रकारसे होता है । जेसे किसीके अधिकार छीनना, 
किसीके प्राप्त अधिकारकों स्वीकार न करना, व्यापारमें लोक ओर राज्यके विरुद्ध मुनाफा उठाना, प्रमाण 
से अधिक भोजन करना, दुसरोंके हकोंको मारना, जरूरतसे ज्यादा भोगोपभोग करना, अत्यधिक बिला- 
सिता, झंगार रचना करना, धर्मके समय भोग भोगना, किसीको दुर्बचन कहना, अति संग्रह करना, 
अति लोभ करना, अति क्रोध करना, विश्वासधात करना, अहंकार करना, धर्मात्मा और सब्जनका 
यथायोग्य सम्मान न करना, लोक विसरद्ध नीति विरुद्ध ओर धर्म विरुद्ध वचन बोलना ये सब न्यायमार्ग 
के विपरीत अन्यायपृण्ण कार्य हैं । इनसे दाशेनिक ( प्रथम प्रतिमाधारी ) बचता है । 


जिन अभक्योंका ऊपर विवेचन किया गया है उन सबका तथा इनके सिवाय और जो अभक्त्य 
हो सकते हैं उन्हें वह कभी नहीं खाता । चारीका द्रव्य अर्थात्‌ चोरीसे लाया गया द्वव्य,देवद्रव्य,धर्मादाका 
द्रव्य, हिसा करके उत्पादन किया गया द्रव्य, व्य भिचारसे पैदा किया हुआ वेश्यादिका धन, दूसरेको सताकर 
लाया गया घन, भाई आदि कुद्धम्बियोंके हकका धन तथा किसी पर जोर जुल्म करके छीन कर लाया गया 
धन इत्यादि धनका उपमोग करना दाशनिक अभक््य सेवन तुल्य मानता है । 

उक्त प्रकार कहें गये दाशनिकके स्वरूपको जो भाग्यवान विचार पूरक अपने जीवनमें 
अपनाता है वह धन्य हैं। वही माक्षमार्गका सच्चा अधिकारी है। यह दार्शनिक अपनेको सदा इससे 
भी उच्चतम बनाने के प्रयत्नमें रहता है । दूसरी तीसरी आदि प्रतिम,ओं पर आरूद होनेकी उसकी 
सदा इच्छा रहती है। ऐसा उन्नतिशील धर्मात्मा दाशनिक हैं | ११७। 

इस प्रकार आचार्य श्री कुन्थुसागर विरचित श्रावकपधमंप्रदीप ब पण्डित जगन्मोहननलालजी 


सिद्धान्तशास्त्रीक्ृत प्रभानामक व्याख्यामें तृतीय अध्याय समाप्त हुआ | 


चतुर्थों बध्याय: 
प्रश्न:--आ्रतरुत्थाय कि काय बद में शान्तये गुरो | 


हे गुरुदेव ! दाशनिक श्रावकके आचारका वर्णन किया किन्तु उसके योग्य दिनचर्या कैसी होनी 
चाहिए, कृपाकर शान्तिको प्राप्तिके लिए कहिए-- 


( अनुष्ड . ) 
नमोस्तु बोतरागाय भक्त्येबमुच्चरन्‌ बच: । 
उत्तिष्ठतु सदा प्रातदेंहः स्थादशुच्ियंदि ॥ ११५५॥ 
मोनेनेबोच्च रन्मन्त्र ध्यायतु स्वात्मनः पदम ! 
आधिव्याधियंतो भीतिः स्वयं नश्येत्‌ समूलतः | १९६ ॥ युग्मम्‌ 


नम इत्यादि: प्रथम तावत्‌ निद्वाया: परिमाप्तों भकत्या “ओ बीतरागाय नमः श्रीजिनायथ नमः 
शुमो अरिहन्ताणं” एवं नमस्कारात्मकं॑ परमासध्यपरमपूज्यपरमेष्ठिपरमात्मानः स्मरणात्मकं वचः वाक्यमुच्चरन्नेव 
सदोत्तिप्ठेत्‌ । यदि कदाचित्‌ संभोगादिकारणेन रोगादिना वा देहोड्शुचिमं वेत्‌ तहिं मौनेनेवर मन्त्रोच्चारणं कार्यम्‌। 
देहस्याशुचित्वमावनां च भावतित्वा स्वात्मनः शुद्धस्तररूप च्यायतु । यतः एवं कृते सति तस्य आषिः व्याधिः 
भीतिश्व मुलतः स्वयं नश्येत्‌ ।११८ ११६ । 

सर्वेप्रथम जब प्रातःकाल निद्रापूर् हा। जाय तब “श्रीवीतर|गाय नमः” या “श्रीजिनाय नमः”? 
अथवा “ णमो अरिहन्ताणं” इत्यादि नमस्कारात्मक वाक्य जो कि परम आराध्य मंगलदायक ओर 
सर्वश्ननिष्ट निवारक परमात्माके मंगलमयरुप्रण स्वरूप हैं उनका उच्चारण करते हुए ही शय्याका 
परित्याग करे । 

यदि कभी ऐसा प्रसंग आधे जो उठते ही यह अनुभवमें आबे कि मेरी देह ता अशुद्ध है। 
रोगादिके कारण में पवित्रतासे नहीं रह पाता हूँ या ख्रो संभागादि गाहस्थिक कार्योंके करण वह अशुद्ध है 
अथवा छोटे छोटे बालबच्चोंके मलमूत्रादिके संपर्कसे देह वस्थरादि अशुद्गध दें ता डब्दों द्वारा मंत्रपाठका 
उच्चारण न करे, क्योंकि अशुद्वावस्थामें मंत्रपाठ करना, स्वाध्याय करना, सामायिक करना, देव वन्दना 
करना ओर दान देना आदि पुण्य काय करना निषिद्ध है | पविन्नताक्रे साथ ही उक्त कार्योक्ो निप्पन्न करना 
चाहिए। अतण्व ऐसी स्थितिमें मोनपूर्वक ही पद्ननतमस्कार मंत्रका स्मरण करे। स्मरण करनेका 
त्रिकालमें भी निषेध नहीं है । अशद्व सनुष्य भो परमात्माके स्मरणसे पत्रित्र हृदय बन जाता है । इसलिए 
परमपूज्य पद्न परमेष्ठीका स्मरण करके शरीरादिकी अपवित्रता और उस निमित्तसे अपनी आत्माकी 
पराधीनताको विचार कर अन्यत्वभावना द्वारा आत्माको शरीरादिसे प्रथक चिन्तवन कर शरद्भ स्वरूपका 
ध्यान करे । ऐसा करनेवाले महापुरुषकी आधि, व्याधि, विन्न, अनिष्ट और भय सब जड़ सद्दित नाशको 
प्राप्त हो जाते हैं ।११८॥१ १६। 





मैिकायार ११६ 


( अनुष्टप्‌ ) 


ततः प्रातविधि रूत्वा पूजां दानं तथैव च ! 

स्थर्मोक्षदं मुदा स्तोत्न स्थाध्यायं स्वात्मद्शकम ॥१२०॥ 

पश्चांद्धि भोजन कुर्यात्‌ तथान्यां शान्तिदां रकूतिम्‌। 

यतः स्यात्सफर्ल जन्म भवबन्धनभेदनम्‌ ॥ १२१ ॥ युग्मम्‌ ॥ 

तत इत्यादि ;--तदनन्तरं प्रातविधि दन्तघावन तैलमर्दन स्नान॑ च कृत्या सामायिर्क कुयात्‌ | ततः 
स्वग्हाज्जलगन्धाक्षतादिद्वण्यमादाय ईर्यापथसंशुद्धया जिनालय गच्छेत्‌ । तत्र श्रीजिनालस्य शिखरं दृष्टवा प्रह्मष्ट- 
मना. स्वजीवनस्य साफलये विचार्य निःसह्दी इति त्रिद्वस्मुब्चरन्‌ जिनालये प्रविशेत्‌ । मार्भस्पर्शात्‌ समल॑ पादादिकं 
जलादिना पतवित्री कृत्य श्री परमपुरुपस्य स्वर्मोक्षदं स्तोन्नं मुदा पठन्‌ दशन कुर्यात्‌। ततः अ्रष्टविधार्च नया जिन 
संपूज्य शान्तिमाधाय इष्टं प्राथ्य स्वरजन्मनस्साफल्यम्मन्यमानस्तत्र स्वात्मदर्शंक स्वाध्यायं कुर्यात्‌ । यदि तत्न 
भाग्योदयात्‌ परमगुरुण उपदेशलामस्य संयोग; स्वात्‌ तदावश्यमेब तदचनानि समाकर््य प्रमादादिना कृतान्‌ 
स्वदोषान तत्र निधेय प्रायश्रित्तस्वरूपं तत्प्रदर्त प्रायश्रितं च स्पीकृत्य प्रणामं कुर्यात्‌ । तत्र स्वधार्मिकानवलोक्य 
प्रफुल्लितवदनः ते; सह प्रेमालापेन कश्चितकालं यापयित्या अधिभ्यो यथायोग्यं साद्गाय्य॑ प्रदाय गृहमागच्छेत्‌ । 
ततो नानाथिधैरुपायेः हिंसादिमद्वापापविरदितैराजीविकां संपाध् द्वारप्रेज्लरं कुर्यात्‌ । पात्रलामभ सति भक्‍त्या विनयपूर्व क- 
माहारदानं दष्यात्‌। तदलामे मध्यमपात्राय जघन्यपात्राय वा तदलामे दरिद्वाय ह्ीनपुण्याय दयापात्राय आद्वारादि 
द्रव्यं प्रदाय स्वगहेडपि स्वाश्रितान्‌ भोजयि वा मौनन भुजझ्जीत। दिवसमध्य यथायाग्य ध्यापारादिक॑ विधाय 
सन्ध्यातः पूर्वमेव मोजनादिकश्ध विधाय सन्ध्यार्या सामायिक॑ कुर्यात्‌ । धार्मिके: सह धघर्म॑वार्ता जिनदशंनपूर्षकं 
यथायोग्यानां शास्राणाश्व वाचन कुर्यात्‌ । एतत्सव विधाय यथासमय पश्चपरमेष्ठानां स्मरणपूर्वक शयोत | हत्पेब- 
प्रकारेण साधारणी दिनचर्या प्ररूपिता। विशेषरूपेण तु यथा धर्मपरिपालनं स्यातू तथा अ्रन्यान्यपि 
शान्तिदायकानि स्वपगेन्नतिशीलानि कार्याणि कुर्यात्‌ यतः मबबन्धनं शिथिलं संजायत तथा मानवजन्मनो5पि 
साफलय स्थात्‌ू । १२० | १२१। 
तदनन्तर शौच क्रियाके पश्चात्‌ दन्‍तथधावन, तेलमर्दन तथा स्नान आदि नित्यक्रिया करके पवित्र 

बस्त्रोंका धारण कर अपन गृहसे जल, अज्ञत आदि अष्ट द्रव्य लेकर इयापथशुद्धिसे गमन कर जिनालय 
जावे | दूरसे ही जिनालयकी शिग्वर तथा कलश और ध्वजको देखकर विचार करे कि मेरा जीवन सफल 
है, जो में परम वीतराग परम/त्माके पवित्र मन्दि(का दर्शन कर रहा हूँ। जिनालय जाते समय मागमें 
कोई दूसरा कार्य नहीं करने लगना चाहिये। निःसद्वी शब्दका उच्चारण करते हुए श्री जिनालयमें 
प्रवेश करे । 


मार्गमें चलनेसे मलीनताको प्राप्त अपने पेर आदिको पत्ित्र कर परमपुरुपका दिव्य दशन करे। 
श्री भगवानका यह दशेन नाना योनियोंमें परिभ्रमण करते करते बड़े कप्टसे प्राप्त हुए इस मानव जन्‍्नमें 
बहुत ही सुयोगसे प्राप्त हुआ है । ऐसा विचार करते हुए भक्तिभावपूर्यक अष्ट द्रव्यसे श्रीजिनकी अभिपेक 
पूर्वक पूजन करे । पूजनके अनन्तर शान्तिकी अभिलापासे शान्तिपाठ पढ़े, इष्ट प्राथना करे, ।वश्वकी 
शान्तिके लिए तथा देश, राप्र और समाजकी शान्तिके लिए प्रार्थना करे | तद्नन्तर जिन बाणीका स्वाध्याय 
करे । यदि भाग्योदयसे परम द्गिम्बर गुरुका संयोग मिल जाय तो उन्हें भक्ति पूचक प्रणाम कर उनके 
श्रीमुखसे अपना कल्याण॒कारक उपदेश श्रवण करे। अपने प्रमादसे या कपायसे या इन्ट्रिय परवशतासे 


१२० श्रायकधमंप्रदीप 


कोई अपराध वन गया हो तो श्री गुरुके समीप आलोचना करे तथा उनकी आज्ञानुसार प्रायश्वित स्व॒रूप 
दण्डकों अ्रद्भीकार करके अपने जीवनको पवित्र बनावे । 


जिन मन्दिरमें अपने अनेक साधर्मी भाई आते हैं, उनको देखकर प्रसन्न बदन होकर उनके साथ 
धर्म कुशल पूछते हुए अपना कुछ समय धर्मालापमें व्यतीत करे और यह देखे कि इनमें कोन भाई ऐसा है 
जो किसो प्रकारके कष्टमें है । उनकी यथायोग्य सहायताऋर अपने गृह लौटे । ग्ृहमें नाना प्रैकारके सदुपायों 
से अपनी आरजीबिका सम्पादन करे । उसके बाद यथासमय द्वाराप्रेक्षण करे | सोभाग्यसे यदि कोई 
उत्तम सत्पात्रका लाभ मिल जाय ता श्रद्धा आर भक्तिपूवक उन्हें विधिपूर्वंक आहार आदि दान दव। 
यदि उत्तम पात्रका लाभ न हो तो मध्यम पात्र श्रावकोका या जघन्य पात्र जेनमात्रका दान दव । उनका 
भी लाभ न हो तो दयाबुद्धसे दयापात्र जो त्रस्त हैं उनका आवश्यकतानुकूल आहारिक दान दव । 
तदनन्तर अपने घरमें अपने आश्रित जनोंको तथा पशुओंको आहारादिकी व्यवस्थायर मौनपूर्बक 
भोजन करे । 


भोजनके अनन्तर दिवस सम्बन्धी अन्य आजीविका आदि कार्योको यथायोग्य सम्पादन कर सन्ध्या 
से पूषे ही भोजनादिसे निवृत्त हो सन्ध्याकालकी सामायिक करे । तदनन्तर श्री जिनन्द्रका दशेन तथा 
आरती और धूप आदिसे पूजन कर साधर्मी भाइयोंक साथ बेठकर शास्त्रश्नवण करे तथा घर्मवाता 
करे। रात्रिमें यथासमय प्रमाद आने पर पम्न परमेष्ठीका स्मरण करके निद्राकों अंगीकार करे। यह 
श्रायककी सामान्य दिनचयां है। विशेष रूपसे अपनी अपनी प्रतिमाके त्रतोंके अनुरूप कार्योको करे तथा 
शान्तिदायक स्वपरोन्नतिकारक अन्य अन्य भी कार्य करना श्रावकका कत्तेव्य है। इस प्रकार सुयोग्य 
रीतिसे घर्मपालन करते हुए जो श्रावक अपना समय व्यतीत करता हे उसका संसार परिभ्रमण छट जाता 
है ओर मानवजन्म सफल हाता हैं | १२० | १२१ । 


प्रश्न:- गर्भाधानक्रियादीनां किरूप कति ताः वद । 
हेगुरु। गर्भाधानादि क्रियाएँ कितनी हैं और उनका क्‍या स्वरूप है, कृपाकर कहें-- 


( श्रनुष्ठुप्‌ ) 


गर्भाधानक्रियादीनां संस्काराणां यथायथप | 
काले काले विधि: कायः श्रावर्फर्थधार्मिकेम्रुदा ॥ १२२॥ 
येनाशुभकियाया:  स्थान्निवृतक्तिः खुखदे शुभे । 
प्रवृत्ति: प्राणिनां श्रीदा सदा भूमण्डलेडखिले ॥ १२३ ॥ 


गर्भाधानेत्या दिः--गर्भाधानादयः षोडशसंस्कारा मवन्ति श्रावकाणाम्‌ । यथा घृतसंस्कारात्‌ मृन्निर्मितोर्शपे 
घट; चिककरणं।- भवति तथा उत्तमसंस्कारात्‌ बालका अपि घर्मात्मान; साहासिकाश्व भवन्ति। तदभावात्‌ 
कुसंस्कायत्‌ त एवं पापिनः कातराश्च संजायन्ते | तध्मात्‌ कासणात्‌ समये समये गर्माधानक्रियादीनां संस्काराणों 
विधि: धार्मिकेः क्षावके! यथायथ्थ सदा कार्या:। धार्मिकक्रियाप्रमावात्‌ इंप्राशिनां अखिने भूमंडले सदा शुमे 
कायेश्रीदा प्रवृत्ति: सज्ञायते तथा अशुभक्रियातो निद्ृत्तिः। शुभप्रवृत्तिस्तु परम्परया मोक्षप्रासेरपि कारण 
भयषति । तस्मात्‌ सप्रयक्षतः बालकानां संस्कार: अवश्यमेव करणीयः १२२ । १२३ | 
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गर्भाधान आदि सोलह संस्कार हैं जो श्रावकोंको अवश्य करने चाहिये | जैसे घी के संस्कार से 
मिट्टीका घड़ा भी सचिक्रण होजाता है ऐसे ही उत्तम संस्कारों से बालक भी धर्मात्मा और साहसी 
बन जाते हैं । यदि बालकों को उत्तम संस्कार न हो तो बुरे संस्कारों के प्रभाव से वे द्वी बालक पापी और 
कायर बनते हैं । कुसंस्कारों के दुष्प्रभाव के अनक उदाहरण प्रत्यक्ष में देखे जाते हैं । सुसंस्कृत व्यक्ति 
यदि गुणी न भी हो तो बह दुगु णी नहीं बन सकता, इतना लाभ भी थोड़ा नहीं है । 


जब बालक गे में आता है उसी समय से माता के विचारों का प्रभाव उसपर पड़ता है, ऐसा 
प्रत्यक्ष देखा ज्ञाता है । अभिमन्यु जब माताके गर्भमें था तब चक्रव्यूहमें प्रवेश करनेकी तथा उसे 
तोड़नेकी कथा अजुन द्रोपदीसे कह रहे थे | वह कथा द्रीपदीके श्रवणशके साथ साथ बालक पर भी असर 
कर रही थी ।जब बालक जन्मा ओर १६ सालका हुआ तो कोरव पाण्डबोंके युद्धमें अजुंनकी अनुपस्थिति 
में अ्रभिमन्युने चक्रव्यूहमें अ्रवेश किया। ज्ञब कि उसने इस विपयक्री शिक्षा कहीं थाई नहीं थी, केषल 
गर्भस्थ अवस्थामें ही माताने सुनी थी, उतनेसे ही इसे ज्ञात था। यह कथा पुराणोंमें है। माताके 
गरम शीत आहारका बालकके शरीर पर असर पड़ता हैं यह सब लोग जानते हैं | इसीसे गर्भवती स्त्री 
को बालककी रक्ताके अभिप्रायसे बहुत सम्ह।ल कर रखते हैं। इससे यह सहज सिद्ध है कि गर्भसे 
लेकर ही यदि ब्रालकको सुसंस्कृत किया जाय तो उसकी प्रवृत्ति धामिक होगी ओर बह पाप क्रियाओं 
से निद्नत्त हागा। शुभप्रवृत्ति मौज्तका भी कारण बन जाती है। यह बात जगमूमें प्रसिद्ध है | इसलिए 
प्रयत् पूर्वक बालकोंके संस्कार अवश्य करने चाहिये। १२२। १२३। 


प्रश्न :-कस्म देय गुरो ! दान तत्फलं वा मुदा बद | 


है गरुदेव | गरहस्थका धर्म-दान, पृज्ञा, शील ओर तपके भेदसे सामान्यतः चार प्रकारका बताया 
गया है । उसमें यह जानन। है कि दान किसे देना चाहिए ओर उसका क्या फल है । कृपा कर कहें-- 


( अनुप्दुए्‌ ) 


यथायोग्य क्षमाऊत्न नवधाभक्तिपूर्वकम || 

झअन्येभ्यस्थ खुपात्रेभ्यों दान देय चतुर्चिधम्‌ ॥ १२०॥ 
तद्दानाच्चक्रवर्त्यादेः सुख लब्ध्चा यथाक्रमम्‌।। 

दातारः शान्तिदं नित्य प्रयान्ति मोत्ञपत्तनम || १२५ ॥ युग्मम्‌ ॥ 


ज्षमाया: मूर्ति: परमदिगम्बरः निः्प्रह शान्तः पाणिपात्र: निष्परिश्रृद; निलोमः वांछाविरहितः 
बनवासकः परमत्रह्मचारी सर्वहितवालृकः सम्यग्हाष्टः इत्युव्यते । एतल्नकणेः खलु साधु परिशाय तस्मे क्षमाकर्त्रें 
उत्तमपात्राय नवधाभक्तिपूबक॑ चतुर्थिधं दाने देयम्‌ । तदलामे तु अन्येभ्यः सुपात्रेम्यः मध्यमपात्राय धर्मात्मने 
सम्यक्वववते दान देय | तस्य फल किमिति प्रश्ने उत्तरयति-यत्‌ सुपात्राय ये दान प्रयच्छुन्ति ते भोगभूमी उत्तमसुख- 
मवाप्नुवन्ति । उत्तमपात्रदानस्यथ फलं उत्तममोगभूमि; । मध्यमपात्रदानस्थ फलं मध्मममोगभूमिः । जघन्यपाजदानस्य 
तु फल जघन्या भोगभूमिः। तदनन्तरं निश्चिता स्वर्गप्राप्ति: | स्वर्गाव्यच्युत्य उत्तमोत्तमपुसुणेषु ते उसयन्ते । 
चक्रवर्च्यादिविभूतिश्ञानुभवन्ति । तथा क्रमशः यावत्‌ कर्मनाशः न स्यथात्‌ तावत्‌ सांसारिकसुर्ख लब्ध्या दातारस्ते 
क्रमश: शान्तिदं शान्ति्रदायरक्क मोक्षपत्तनं प्रयान्ति | १२४ । १२५ । 
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क्षमा को मूर्ति--परमदिगम्बर, इच्छारहित, समभावी, अपने हाथमें ही आहार करनेवाले, परिप्रह- 
रहित, लोभरहित, इन्द्रियविजयी किसी से याचना न करनेवाले, कन के एकान्त प्रदेशमें निषास करनेवाले, 
परम ब्रद्याचारी, स्व जीवों के हितवाव्छक, सम्यम्टप्टि महापुरुष कहे जाते हैं । सच्चे साधुओं के ये दी 
लक्षण हैं । इनको दान देना परम पुण्यदायक हे । ये सुपात्रों में उत्तम सुपात्र हैं। इनको अत्यन्त श्रद्धा 
भक्ति और विनय के साथ शास्त्रोक्त नवधा भक्तिपूवेक विधवन्‌ शुद्ध आहारादि देना उचित है| इनके 
लाभ न होने पर ब्रती श्रावक्र मध्यमपात्रकों और उसका भी लाभ न मिले तो धर्मात्मा सम्यग्टृष्टि जधन्य 
सुपात्रको दान देना चाहिए | 

उत्तमपात्रमें दानका फल उत्तम भोगमूमिमें उत्पन्न होना है, मध्यमपात्रके दानका मध्यम- 
भोगभूमि और जघन्य पान्रमें दानका फल जधन्य भोगभूमि है। वहांके सुख भोगकर भोगभूमिके जीव 
निश्चित स्वर्गगति पाते हैं । स्वर्ग सुखोंको अपनी आयुप्रयाण भोगकर उत्तम मनुष्योंमें उत्पन्न होते 
हैं। चक्रबर्तीकी भी विभूतिको प्राप्त करते हैं और अन्तमें सर्व कर्मोका नाशकर परम शान्ति ओर 
सुखका स्थान जो मोक्षरूपी नगर है उसे सदाके लिए प्राप्त करते हैं, यह दान का फल हैं| एसा जानकर 
गृहस्थोंको प्रयत्ञ पूर्वक सत्पात्रोंमें प्रतिदिन दान देना चाहिए । १२४ | १२५। 

प्रश्नः--न ददाति धनार्योडप दान स कीदशो वद | 


जो धनी होकर भी लोभावदिक्े कारण दान नहीं कश्ता बह कैसा है, कहिए-- 
( उपजाति; ) 


दान धनाव्योडपि ददाति यो न 

गृही स मूर्ख: सखुखशान्तिबी जम्‌ | 
आगामिकालस्य भिनत्त्यवश्यं । 

नास्त्यत्र शज्ला तिलमात्रतोडपि ॥। १९६ ॥ 


दानमित्यादि:--धनाव्योईपि पुराकृतपुण्यकर्मोद्येन सर्वविमवसम्प॑ा्तोष्पि थ। मोही णह्ी विवेकरहितो 
भोगान्‌ भु ते किन्तु सुखशान्तिबीज॑ त्तमदानं न ददाति) स आगामिकालस्थ आगामिनि काने सुखशान्तेः 
बीज॑ मिनाति भाविजन्मनि अशान्तः दुःखी दरिद्री च भवति | नास्त्यस्मिन विपये तिलम।त्रतोडपि शझ्ढा | १२६ । 

खांसारिक सुख्र ओर शान्तिदायक सामग्रीका संयोग इस जीवकों अपने पृवकत पुण्योदयसे प्राप्त 
होता है । यह जीव संसारमें सुख, दुख, संपत्ति, विपत्ति, दारिद्र ओर एड्बये, शिष्ट या दुष्ट समागम, कीर्ति- 
अपकीति, मित्र-शत्र, संयोग-वियोग, भवन-वन आदि साता या असातादायक सामग्रीकी प्राप्ति 
अपने पुण्य ओर पाप क्मके उदयसे ही प्राप्त करता है। पुण्यादयके अभावमें प्राप्त सुख सामग्री 
भी क्षणकालमें बिलीन हो जाती है । 

इस सत्यका ज्ञान जिनको नहीं और जो अहंकार बश सातासामग्री की प्राप्ति का कर्ता स्वयं को 
मानता है वह अविवेकी गृहस्थ मोद्दान्ध है । उसे वस्तुतत्त्व का किब्वित भी बोध नहीं हैं । चह भाग्यहीन 
अपने पैरों पर खुद कुल्हाड़ी पटकता है | उसे यह ज्ञान नहीं हे कि उत्तम सत्पात्रोंके दानके फलसे ही 
उस सातिशय पुण्यका बन्ध होता हे जिससे यह साधारण विभव की क्‍या गणना इन्द्र और 
चक्रवर्ती की विभूति भी चरणोंमें लोटती हैं| वह उस मूर्ख की तरह है जो मूलकी पूजी खाले और 
भविष्यके लिये कोई उद्योग न करे । अथवा उस मूर्ख किसान की तरह है जो बीजके योग्य घान्यको 
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यीग्य समय पर योग्य भूमि में वपन नहीं करता और उसे खाकर ही अपने को धन्य मानता है, ऐसा 
किसान कुछ समय बाद अपनी करनी पर स्वयं पछतायगा। 
उत्तम पात्रमें दिया हुआ दान उत्तम भूमि में ययथासमय प्राप्त बीज की तरह महान शान्तिदायक 
फलवान वृक्तकों प्रदान करता है | जो इस सत्यभूत रहस्य को नहीं जानता अथव। मोह या लोभवश जान 
कर मं भुला देता है ओर अहंकारके वश हो उत्तम पात्रों का सम्मान नहीं करता वह आगामी जन्ममें 
भाग्यहीन द्रिद्र दुखी होता है इसमें तिलतुप मात्र भी शंका नहीं करनी चाहिए। १२६। 
प्रश्नः-कि पुरुषार्थचिक्क मे तत्फलं भी ग़ुरो बद्‌। 
हे गुरुवर । धनादिकी प्राप्ति यदि पुराकृत पुण्य से होती हे, स्वयंके पुरुपार्थ से नहीं द्वोती तो 
पुरुषार्थ फिर क्या है और उसका क्या फल हैं ? कृपया कहिए-- 
( अलुष्द॒प्‌ ) 
अस्ति कार्योत्तमो लोके ,पुरुषार्थश्वतुर्विघः | 
इन्द्रियातीन्द्रियादीनां सन्‍्सुखानां प्रदायकः ॥ १२७॥ 
कार्यो ज्ञाव्वेत्यतोी भव्यैधेमार्थादिचतुर्विध: ॥ 
पुरुषार्था,> यतः श्रीदोउभीणसिद्धिभेवेत्तव ॥ १८ ॥ युग्मम्‌ ॥ 
अस्तीत्यादिः- तात्पर्यमतत्‌- धर्मपालन अर्थोपाजनं कामप्षोगः मोक्षोपायश्चेति चतुर्विधः पुरुषार्थ: । 
पुरुषार्थभाधकः खलु वीरः साहसिफो भर्वाति । ये पुरुषाथ न साधयन्ति त एव प्रमादिन: संसारसागरे निमज्जन्ति | 
संसारेइपि तेपां ऐन्द्रियमपि सुख न सज्ञायते | दुःखमेघ्रानुभवनन्‍्ति सविभवाअपि । आद्यपुरुषार्थत्रयसाधकफां: खलु 
श्रावकाः मोज्षोपाय॑ कुर्षत्त: खलु साधवश्र भवन्ति | इति नियमानुसारेण श्रावकेः पुरुषा्॑त्रयं साध्यम्‌ । सर्वेषामादः 
पुरुषार्थ: खलु धर्मपुरुषार्थोडस्ति | धर्मेण व्रिना न कश्रित्पुरुषार्थ: साध्य .। घमंस्य फल मोक्ष एवं प्रधानतवा मबति | 
यावन्न स्थान्मोक्षः तावत्‌ सांसारिकसुखावामिः खलु घर्मस्य फलमुच्यते | जेनमार्गें स्रांसारिकसुखस्य महत्त्यं॑ नास्ति 
यतस्वत्‌ कमंफलमस्ति । यत्किल स्वात्मसु्ख न तत्‌ कमंनिमित्तम्‌ | किन्तु कर्मासाबे एवं यस्योत्पत्तिरस्ति तदेव 
यथाय॑सुख नित्यं शाश्वतं अविचलितं निरतिशयं परिपूर्ण स्वभावरूपं स्वानुकूलमस्ति । मोक्षे स एबं लम्यते अतो 
मोक्ष एवं सर्वोपरि पुरुषार्थ: । धर्ममार्गविरहितमथेणर्जन॑ खलु चोरयमेव । धर्मेणा्थोपज॑नन्तु णहिणों धर्मः। 
अधमेंणोपांजितं त्रित्त पापकरणाय प्रेरयति नाना पापान्युत्यादयति येभ्यः खलु जीवाः नरकादिपु नानादु:खान्यमवबन्ति | 
तस्मात्‌ दुःखमीतैः कदापि अ्रनैतिकसरण्या नोपार्जनीयं वित्तम्‌ । उद्योगं॑ बिना चौ्यांदिना विश्वासघातेन परवश्ननेन 
परापहररो न सख्वित घन तृतीयपुरुषार्थभपि विनाशयति | चतुर्थपुमषार्थश्य कथा तु दूर एवं। तृतीयपुरुषार्थ: खलु 
काममागः । कामन स्वेच्छया स्वसंतोषाथ स्वेच्छारूपव्याकुलतानाशार्थ यत्‌ भुज्यते स काममोगः | एपथोज्पि 
घम्राथपुरुषा थंयोरविरोधेनवर सेव्य: नान्‍्यथा । यः खलु एतत्सपमविचायं भुंक्ते तस्य भोगाधारभूतयोधर्मार्थयो- 
रमावे मागा5डपि नश्यति । अतिमात्रवा भोगोपभोगसवनादर्था नश्यति धमंविरहितः सन्नधर्ममपि भजते । अ्रधर्मात्‌ 
पापसश्चया भर्वात पापादयादुदुःखमनुभवति। भागातिसवया शरीरमपरि जज॑रीमवतति येगाक्रान्तश् । सबक्शरौरेण 
भोगोपमोगासमर्थन न किमापे साध्यते लॉकिक पारलॉकिक वा । तस्मादस्यपुरुपार्थास्िघेनेब स सेवनीयः । हत्येघ॑ 
प्रकारेण पुरुषार्थत्रयमान्‌द्रयसुखताधनं भव्रति । परस्परानुकल्येनाविर'घेन ततू सेव्यम्‌ | पुरूषार्थी एवं विचवान्‌ 
प्रद शरीर: धर्मात्मा न्‍्याय्रियः दशोद्धारक: विश्वकल्याणकारकः परमसुखी भर्वात | संसारपरिभ्रमणकारणमूतानां 
कर्मणां विनाशाय यन्मोक्षाथिमि; अतसामतिगुप्तिधर्भादकमर्ज्ञक्रियते तन्‍्मोक्षपुरुषार्थ:, त्रय स्वोत्य निर्यतिशय॑ 


११७ भ्रांवकधमप्रदीष 


सुखमनुभवति जीवः इन्द्रियसंबंधरहितोडपि | इति पुरुपार्थचतुष्टयमपि लोके सर्वोत्तम कार्यमिष्टसेद्धिकारकमस्ति 
तस्मात्‌ स्वहितिषिमिन कदाचिदपि पुरुषा्थहीनं जीपनं यापनीयमिति |१२७।१२८। 

धर्मका पालन, अथका उपाजंन करना, प्राप्त मोगोपभोगोंका सेवन और मोक्षप्राप्तिका प्रयस्न ये चार 
पुरुषाये हैं । इसका दूसरा नाम हें उद्यम,उद्योग और उन्नति | जो इसे साधते हैं वे बीर और साहसी होते 
हैं तथा लौकिक और पारलौकिक सुखको भोगते हैं | और जो लोग पुरुषार्थथो अज्ञीकार नहीं करते वे 
प्रमादी होकर पारलोकिक सुखकी बात तो दूर रही इस लोकमें भी दुग्ी रहते हैं और पशुतुल्य जीवन 
व्यतीत करते हैं । उक्त चारों पुरुपार्थोमें से आदिके तीन मुरुपार्थोंकी साधनेबाले श्रावक या गृहस्थ होतें 
हैं, और आत्मीय पुरुपार्थंका साधनेवाले साधु कहलाते हैं । 

सब पुरुपार्थोका मूल धर्मपुरुपाथ है । उसके साथ रहने पर शेप तीन पुरुपार्थ संज्ञाकों प्राप्त होते 
हैं, अन्यथा वे भी पुरुपार्थ नहीं कहलाते । प्रत्यक गतिमें लोभादि कपायोंके उदयसे जीव कुछ न कुछ संग्रह 
का प्रयत्न करता हे पर बह अर्थ पुरुपार्थ नहीं है। सकता | जबतक कि वह धर्म और नीतिसे संयुक्त न 
दो ओर उसका उद्देश्य अपना,अपने कुटुंबका, अपनी जाति व देशके भाइयोंका तथा दीन और दुखी भाइयों 
का परिपालन न हो । यह पुरुषार्थी ही जिनालय निर्माण करा सकता है, पापनाशक उत्तमात्तम श्रद्धा 
और भक्तिसे परिपूर्ण पूजा बिधानादि कार्य कर सकता है। दीन दुखियोंका उद्धार ऋर सकता है। 
उक्त पात्रोंकी दान देकर अपना जन्म सफल कर सकता है। जो उक्त प्रकारके पुरुपार्थीन हैं वे केबल 
अपने उत्तरकी पूर्ति ही येन कन प्रकारण कर सउते हैं पर अन्य घर्मके और परापकारके काम उनसे 
नहीं हो सकते । 

इसी प्रकार जो न्यायनीतिपूर्बक प्राप्त मोगापभोगोंका सेवन नहीं करता तथा चोरी आदिसे, 
परवख़नासे, विश्वासघातसे छीनकर घनसंग्रह करता है बह कभी काम पुरुपार्थका _साधन नहीं कर 
सकता | घमंका यथासमय साधन करते हुए अपनी न्‍्याय्रपूर्वक बनाई हुई आर्थिक स्थितिके अनुसार 
जो भागोपमोग सेवन करता है वही तृतीय पुरुपाथवाला है | अन्यथा यथाप्राप्त भोगोंका पशु भी 
भागते हैं । देव मी भागते हैं । नारा तो पापल्षामग्रोका भोग है। पर यह सब्र काम पुरुषाथ नहीं है । 
भाग पुरुषार्थी केवल शारीरिक तृष्णाकी शान्तिके लिए अपने मनका संयम रखते हुए ही भोग करता 
है। मात्रासे भोजन करता हैं, मात्रासे वस्र पहिनता है, मात्रासे ही चक्षु और श्रात्रके विपयोंको अंगीकार 
करता है। मात्रासे ही सुगंधि सेबन करता है । मात्रासे ही ख्री मोग करता है। अतिमात्रासे सेवित ये 
सब विपय व्यक्तिको नि्धेनी तथा शरीर संपत्ति रहित बना देत हैं| वह अधम सेवनमें प्रवृत्त हो जाता 
हैं और पापसख्यय कर इस लोकमें भी निन्‍य जीवन व्यतीत करता है और परलोकमें भो नरकादिकोंमें 
अनेकानेक दुखोंका भागी द्वोता हैं । 
उक्त प्रकारसे परस्परकी अनुकूलतासे सेवित य तीनों पुरुषार्थ उद्यम या उद्योग कहलाते हैं । ये ग्रह्स्थ 
को ऐन्द्रि यक सुखसाधनक कारण होते हैं । पुरुषार्थी है| धनवान्‌ , कीतिमान्‌ , परिपुष्टशरीर, सुन्दराकृतति, 
योबन सुखका भोक्ता, धर्मात्मा, न्यायप्रिय दश आर विश्बका कल्याणकर्त्ता तथा परम सुखो होता है। 

चोथा पुरुषाथें मोक्ष पुरुपार्थ है । संसार परिभ्रमणका मूल हेतु परम्पपा या अनादि कालसे यह 
कम है, उसके नाश करनेके लिए ही मोक्षार्थीका सतत प्रयत्न हैं। ब्रत-समिति-गुप्तिका पालन, भावना 
ओर दस धर्माका अंगीकार, परीपह और उपसर्ग पर विजय, उत्तमोत्तम ध्यातोंका आराधन ये सब 
मंज्ञार्थीके प्रयत्न हैं । इन प्रयस्नोंमें सर्वत्र धर्म पुरुषारथका साम्राज्य है । धर्मरहित क्ियायें निवृत्तिके लिए 


नैष्टिकार्थार श्रेप 


साधक नहीं होतीं । जैसे कि इष्ट स्थानको जानेके लिए निरुद्देश्य गति या नेत्रहीनगी गति सफलता 
नहीं प्राप्त करा सकती उसी प्रकार सम्यर्दशन सम्यसकज्षान बिहीन चारित्र मुक्तिका साधन नहीं है, अतः घमे 
पुरुपाथ युक्त हानेसे ही यह सब तपस्या चारित्रसंज्ञाको प्राप्त होकर मोक्षकी साधन है । शीत, घाम की 
परिपह, आई हुई अनेक विपत्तियाँ पशु ओर नारक्री भी सहते हैं पर सम्यक्त्व और सम्यग्ज्नान विहीन व 
पराधीनतासे स्वीकृत क्रियाएं चारित्र नामको नहीं पा सकतीं, अत; वे मोक्ष पुरुपाथके प्रयत्नॉमें सम्मिलित 
नहीं हैं | अतः धर्मसंयुक्त उक्त प्रयत्न ही मोक्षका साधन हैं | साधक उनके द्वारा ही मुक्तिको प्राप्रकर लेता 
हे । जहाँ पर कि यथार्थ इन्द्रियाधीनतासे विमुक्त, निरन्तराय, शाइवत, अडिग,परिपृण,स्वभावरूप, अछेद्य, 
अविनश्वर, सर्व दुखातीत और स्वास्मोत्थ सुख प्राप्त होता है । 
मानव गतिमें ही ओर उसमें भी पूर्णतया पुरुष बर्ग द्वारा ही ये चारों साध्य हैं, अतण्ब ये पुरुपार्थ 
कहलाते हैं । इनके पुरुपाथ नामकरणका यही एकमात्र हेतु है । यदि अन्यत्र भी ये साध्य हो सकते या 
स्त्री और नपुंसकों द्वारा भी साधे जा सकते तो इनका नाम पुरुपार्थ न होकर और ढुछ ही होता। जो 
मनुष्य गति और पुरुष जन्म पाकर भी इसका साथन न करें तो उन जैसा मूख्त्रे प्राणी एक पश्नु क्‍या 
कीट पतंग भी नहीं है । अंधा गिरे तो मृर्ख नहीं परन्तु सूकता यदि गिरे तो वह मूर्ख हे ओर सनेत्न 
होने पर भी अन्धेक ही बरावर है । एसा विचारकर बुद्धिमान पुरुषोंको अपने लौकिक ओर पारली।कक 
इन्द्रियजन्य या स्वात्मोत्थ अतान्द्रिय सुख्की प्राप्तिक लिए अयत्न पूत्रक चारों पुरुपार्थोका अपने 
अपने पदानुकूल यथायोग्य रातिसे पालन करना चाहिए पुरुपा्ी ग्ृहस्थ ही। माक्ष पुरुपाथों हाता हैं । 
पुरुपार्थीका मानव जीवन ही सफल है | अतः स्व॒पर हितेपाका पुरुपार्थी बनना चाहिए ।१२७१२८। 
प्रशन :- चातुमांसेउन्यकाले वा कर्थ कार्य' धनार्जनम्‌ | 
बर्षा ऋतुम या अन्य समयमे धनार्जन किस प्रकार करना चाहिए, कृपाकर कहिये-- 
( अलुष्ठुप्‌ ) 
मुख्यरीत्याएमासे हि काये नीत्या धनाजनम॥ 
वर्षाक्नतो चतुर्मासे मुख्यतों धर्मलाधनम॥| १०६॥ 
पूर्वोक्तिविधिरेवं दवि विधेयः शान्तिदः सदा ॥ 
यत्तः स्यादुभये लोके सतत स्वप्ट्सज्ञम. ॥ १३० ॥ युग्मम्‌ ॥ 
मुख्येत्यादि:-- तात्पर्यमेतत्‌- एकत्मिन्‌ संवत्सरे द्वादश मासाः भवान्ति। तेषु आपाद्मासस्य आष्ठा- 
हिकमहापच॑तो प्रारमभ्य कारतिकमासाष्टाहिकमहापर्वप्यन्त मासचतुप्के वर्षाऋतु: स्थात्‌। अ्रध्मिन्‌ू काले यतय 
एकसिमन्नेव क्षेत्र वसन्ति । वर्षानिर्मितिन तदा अ्रनन्तजीवराशयः समुत्यग्चन्त गमनागमनतश्च प्रियन्ते । सर्बा 
भूमिस्तदा एकेन्द्रियवृक्षादिभिस्तथा द्वीन्वियादिसम्मूछेनजैराकुला भवति तस्मादेब तेपां गमनागमनं तदा शास्त्र 
निषिद्धमस्ति । व्यापशादिकार्याण्याप तदा मन्दंमन्द प्रचलन्ति | अतएप एप सुयोग: भ्रावकेर्न विफलीकर्तव्यः | तदा 
मुख्यतो धर्मसाधनमेव कर्ततव्यम्‌ । यतस्तेषपां परमवीतरागाणां संन्निधानात्‌ सुबणें सुगाधितंयोगो मबति । यथा शेष 
मासाष्टक॑ मुख्यरीत्या व्यापारादिकार्याणां साधक तगरैव चातुर्मासः धर्मसाधनस्य साधक वतंते | मासाष्टकेडपि नीत्यैव 
घनाजंन कर्च॑व्यं घर्ममीरमि:। व्यापारस्य प्रयोजनं च केवलं येन केनापि प्रकारेण घनाजनमेव, किन्तु स्वपरिअमानु- 
कूल्येन श्रन्यैषामपि लाममविराघयतो न्यायेन स्वाधिकारप्रमाणं राज्यानियमेन व्यवद्दार्किनननियमितेन चर विधिना 
सम्मत चित्तोपाजनं एव तस्य मुख्यमुद्देश्यम्‌ । तस्माल्लब्धप्रमाणादेव द्वव्यात्‌ संतोषेश निर्वाइः करणीयः | एवं 
कृते सत्येव अत्र परत्र च स्वेष्टस्थ सद्भमों भत्नति | १२६ । १२० । 


११६ भ्रायक धमप्रदोप 


बर्षमें १२ मास होते हैं । इनमेंसे आपाढ़ी आष्टान्हिकासे कार्तिकी अष्टान्हिका तकके ४७ मास वर्षो 
ऋतु कहलाती है । जलवृष्टिके कारण इस कालमें सम्पूर्ण भूमि असंख्य त्रस और स्थाबर जीबोंसे संकुल हो 
जाती है और गमनागमन आदियें मृत्युको प्राप्त हो जाते हैं । इसी कारणसे यति भी जिनका 
आठ मास पर्यन्‍त नियमित बिहार होता है इन दिनोंमें एक ही ज्षेत्रमें निवास करते हैं। इस समय वर्षाके 
कारण व्यापारियोंका भी आवागमन बनद हो जानेसे व्यापार भी सन्‍्थर गतिसे चलता है। अतएब ऐसा 
सुन्दर सुयोग श्राचकोंको व्यर्थ न खोना चाहिये। इन दिनोंमें मुख्यतासे धर्मंसाघन करना चाहिए। 
जेसे बाकीके आठ मास व्यापार आदि कार्या के साधक हैं ऐसे ही ४ मास धनोपार्जनके मुख्य 
साधक हैं | परम वीतराग गुरुओंका सद्गम इस सभ्य सोनेमें सुगंधकी कद्दाबतको चरितार्थ करता है। 
इन आठ महीनोंमें भी नीतिसे धनाज॑न करना चाहिये | व्यापारका मूल उद्देश्य जिस किसी प्रकारसे 
धनसंग्रह नहीं है । उसका उद्देश्य अपने परिश्रमके अनुकूल दूसरोंके लाभके अधिकारकों न बिगाड़ते 
हुए न्याय प्राप्त अपने अधिकार प्रमाण राज्यके नियमानुकूल तथा महाजनों द्वारा नियमित विधिसम्मत 
उपयुक्त द्वव्यका प्राप्र करना तथा उतनमें ही संतोपपर्बक आजीविका निर्वाह करना ही है। ऐसा करने 
वालोंका ही शान्तिकी प्राप्ति और इष्ट प्राप्ति होती है। १२६। १३०। 
प्रशन :--अद्विसाधमं वृद्ध धरथ| कि कि कार्य जनेः सदा ॥ 
श्रावक्का क्या क्‍या करना उचित हे जिससे अहिंसा परमधममंकी वृद्धि हा | कृपया बतलाइए-- 
( अलुष्डप्‌ ) 
स्वदेशोद्धा रकाय5पि यतन्तां श्रावकाः मुदा ॥ 
धर्मार्थभपि सर्वत्र गचछुन्तु स्वात्मसिद्धये ॥ ११९ ॥ 
यत्तः स्याज्जैनधरमंस्थ प्रसिद्धिः सर्वभूतले ॥ 
श्रावकाणां परं॑ जन्म सफल स्थाद्विशिषतः ॥ १२२ ॥ युग्मम्‌ ॥ 
अहिंसा एवं परमो धर्म: सबंकल्याणकारक: । तन्महत्तं खलु लोके यथा यथा बिस्तृतं मविष्याति तथा तथा 
स्याल्लोककल्याणम्‌ । तत्‌ कर्थ विस्तृतो मविष्यति इति प्रश्ने सति आचार्य आह श्रावका: मुदा स्वदेशोद्धार- 
कार्य यतन्ताम्‌ | तथा धर्मार्थमहिंसाधर्मप्रचाराय सर्वत्र भूमण्डल स्वात्मधर्ममविराधयन्तो गच्छुन्तु । यता जैनधर्मस्य 
जिनोपदिष्टवीतरागधमंस्य सर्वभूतल प्रसिद्धिः प्रचासश्र; स्यात्‌ श्रावकाणां परसुत्कृष्ट जन्म जीवन॑ विशेषतः सफल 
स्थात्‌ | १३१।१३२ | 
श्राबकोंको अपने देशके उद्धारके लिए भी सदा प्रयत्न करना चाहिए। तथा अहिंसा धर्मके प्रचारके 
लिए उन्हें सभी जगह जाना चाहिए । इससे विश्वक काने कोनेमें जैन धमकी प्रसिद्धि, प्रभावना और 
प्रचार होगा और शआबकोंका उत्कृष्ट मानव जन्म भी सफल होगा । 
विशेषार्थ-अदिसा परम धम्म है | वह विश्वका कल्याणकारक है । उस परम धममंक्रा जितना विस्तार 
संसारमें होगा उतना ही लोकका कल्याण होगा। प्रन्थकार पृज्य आचाये महाराजने मंथ्र निर्माणके समयकी 
आवश्यकताका अनुभवकर यह बताया है कि हिसा प्रधान जीवनवाले अंग्रेजोंके द्वारा पराधीन किए हुए अपने 
देशका उद्धारकर अहिंसा धर्मकी रक्षा करना श्रावकोंका परम कत्तैव्य है । तथा इसी प्रकार हिंसाब॒हुल 
देश जैसे ब्रिटेन, अमेरिका रूस और जमेनी आदिमें जाकर वहाँसे द्विंसाका प्रभाव हटाकर अहिंसा 
धर्मका भाव अंकित करना चाहिए। वहां जाना दोषास्पद नहीं है । दोषोंका उत्पादन तो सर्वत्र प्रस्येक 
व्यक्तिके आधीन है । विदेशोंमें जाकर भी अपने पवित्र धमंकी रक्षा करनेबाले अनेक व्यक्ति देखे जाते 
हैं ओर अनेक स्वदेशमें विद्यमान होते हुए भी हिंसा करते हैं | 


मैष्टिकाचार १५७ 


भारत निवासी अहिंसक हों और उनके बाहिर बिदेशोंमें रहनेबाले हिंसक ही हों ऐसी कोई व्याप्ति 
नहीं है। सब लोग सर्व देशमें धर्म या अधर्म पालनेके लिए स्वेज्छासे समर्थ ही हैं | इसलिए जिन धर्म 
की प्रभावनाके लिए सम्पर्ण मूमण्डलमें भी जाना पड़े तो जाना उचित है | अपने परमप्रिय अहिंसा धर्मक/ 
परिपालन हरते हुए कहीं भी जाना अधम नहीं है । धर्म प्रभावनासे ही मानव जन्म सफल है। अतः 
सर्वे प्रकारके प्र यस्नों द्वारा सम्पूर्ण विश्वमें अद्विंसाका डंका बजञाओ और हिंसाऊ़ो दूर करो। इस पचित्र 
कार्येसे तुम्हारी मनुष्य पर्यायकी प्राप्ति साथंकर होगी और परम्परासे मुक्तिकी प्राप्ति भी सुगम 
होगी । १३१ ।१३२। 


प्रशन:--वात्सल्यभावो ध्ियते किमथ गुरो कृपाब्धे बद मे हितार्थम। 
हे कपासिन्धु गुरुदेव | बात्सलय भाव किसलिए धारण किया जाता है ! कृपाकर मेरे हितके लिए 
निरूपण कीजिए--- 
( इच्द्रघजा ) 
मिथ्याप्रपञ्च॑ प्रविद्याय मोह. करद्धश्चिदानन्दपदा अ्ितैयां ॥ 
घात्सल्यभावो5पि मिथः प्रशान्त्ये सर्वेश्थ लाथ सतत विधेयः॥ १३३ ॥ 


मिथ्येत्यादि:-- पारस्परिके व्यवद्वारे य खलु शिष्टाचारः प्रदर्शते स उचित एवं सजनानाम्‌ । तथापि तत्र 
स॒ व्यवहार: सरलचिचेनेव करणीयः । केवल मिथ्याप्रपश्चेन मात्सयेंण छुलन वा कृतोडपि सद्व्यवहाये न गुणाय 
प्रभवाति । ये खलु काश्जनकामिन्यादिषु खेन्द्रियमोगेपु च मोहितमतयः स्वार्थलाघनायेत्र सम्यतायाः मिश्याप्रपश्न॑ 
वितन्बन्ति न ते कदाचिदपषि लोके कीर्ति लभन्ते । एतान्मायाविनों न कश्चिग्रत्येति लोके तस्मात्‌ सम्यग्दष्टिमिः 
प्रावके: स्वचैतन्यमुखास्वादिभिः प्रशान्त्य परमशान्तिप्रास्त्यथ परम्परं निष्कपटचिच्ेन धर्मप्रेम्णा वात्सल्यभावो 
विभेय; । १३३ । 

परस्परके व्यवह।रमें जो शिष्टाचार प्रदशन किया जाता हैं वह शिष्ट पुरुषोंके योग्य ही है, अनुचित 
नहीं है, किन्तु बह सरलचित्तसे करना चाहिए। केवल मायाचारसे मिथ्या प्रपञ्च करना और भूठे ही 
सद्व्यवहारका प्रदशन करना हानिके लिए ही है, लाभके लिए नहीं। जा अपने इन्द्रिय भागोंमें तथा 
इन्द्रिय भोगोंके लिए. उपयोगी धन ख्री आदि पदार्था्में माहित बुद्धिवाले हैं वे कबल अपने स्वार्थ साधन 
के लिए ही सभ्यताका ढोंग करते हैं, ऐस्रे मायाचारी पुरुष लोकमें अपकीर्तिक ही भागी द्वोत हैं । 
लोग उनका कभी विश्वास नहीं करते । 

मायावीका नम्र व्यवहार चूहे पकड़नके लिए शान्त ओर नम्नतासे बंठी हुई बिल्‍्लीके व्यवहारके 
समान भूटठ स्वार्थों से परिपूर्ण होता है । लाकमें उसे विलेया-दण्डवत कद्दते हैं | ऐसा असद्व्यवद्दार या 
कपटविशिष्टठ शिष्ट व्यवहार सम्यग्टृष्टि श्रावक कभी नहीं करता । जिन इन्द्रिय भोगोंके साधनंक लिए यह 
कपटका वेप रखा जाता है सम्यस्टष्टि उन इन्द्रिय भोगोंको हेय ओर क्षणस्थायी मानता हैँ | वह उन्हें 
आत्महितके प्रतिकूल समझता है तब वह उसे केसे स्वीकार कर सकता हैं। अपने परम शुद्ध 
चैतन्य स्व॒रूपमें रमण करनेबाला ओर उस आत्मसुखके स्वादका अनुभवन करनेवाला वह सम्यस्दष्टी 
श्रावक सदा ऐसे मिथ्याप्रपन्चसे दूर रह कर सभी साधमी बन्धुओंके साथ उनकी सब प्रकारकी उन्नतिकी 
कामना रखते हुए प्रेमभाव रखता है, सहानुभूति रखता है । विपत्तिमें उनका साथ देता है, उनकी सब्र 
प्रकारसे सहायता करता है | इस प्रेकारके पारस्परिक सद्व्यवद्ाससे बह अपनी पूरी समाजमें शान्तिका 
स्रोत वहा देता है जो फेलने पर एकसाथ संसार भरकी अशान्तिकों हर लेनेमें समर्थ है । १३३ । 


श्ग्८ भाषकघमप्रदोप 


प्रश्न: -कर्थ क्षमादयो धर्माः पाल्याः प्रसिद्धये गुरो बद । 
हे गुरुदेव | क्षमादि धर्मोका पालन कैसे करना चाहिए, क्रपाकर मेरी इट सिद्धिके लिए कहिए-- 


( अलुष्दुप ) 
यथाशक्ति क्षमादीनां चर्माणंं पालन मुदा। 
ह 
स्वात्मसिद्धय सदा कार्य चानुप्त क्ञादिच्िन्तनम्‌ ॥ २३४ ॥ 
यथेत्यादिः--पारस्परिके व्यवह्रे वात्सल्यव्यवह्स्वत्‌ क्षमादीनामपि व्यवह्वारः तथा तत्पालनं कत्तंव्यम्‌। 

तद्व्यवद्दारः किल स्वलाभाय परलाभाय च॒ प्रभवति। अनित्यानुप्रेज्ञाणा मपि चिन्तनं सदा फाय यतः स्वास्मसद्धिः 
भवति । मोहितबुद्धयस्तु न जानन्ति वस्तुनोध्यथार्थरवरूपम्‌ । इत्यास्मादेव वस्तुस्वरूपविवेचन सदा कार्यमेव 
दुशु द्विद्रीकरणाय, यद्यपि उत्तमक्षमादीनाधुपयोग: द्वादशानुप्रेज्ञाणामपि चिन्तनं क्रियते साधुमिस्तथापि तदेकदेशः 
भावकैरपि विधेयो यथाशक्ति | १३४ । 


यद्यपि उत्तम क्षमादि धर्मोक्ा पालन तथा बारह अनुप्रेज्ञाओंका चिन्तवन साधुजन करते हैं 
तथापि उसका एकदेश श्रावकोंकों भी पालन करना चाहिए। क्रोधके कारणोंकी उपास्थितिसें भी मन पर 
संयमन करना उसे विक्वत नहाने देना उत्तमज्मा है। ऐसी उत्तम क्षमा कायरोंकी क्षमा नहीं है । मन 
पर बविज्ञय पाना बहुत बड़े साहमी और बीर पुरुपका काय है। बदला न लेना या न ले सकना 
क्षमा नहीं है, बह तो शक्तिके अभात्रक्ी पराधोनता है। त्रहाँ मन तो बिफ़़ारी है। जहाँ मन 
विकारी ने होकर सामथ्यंत्रान है तथा बदता ने लेनेकी भावना है वह क्षमावान है | इस 
क्षमा गुएसे गृहस्थ भी पारस्परिक बैरकों खोकर सहानुभूति । पात्र बनकर लोकपूज्य हो जाता 
है। जबकि फ्राथसे और बदला लेनेपे बेर श्रौर अशारिति हो बढ़ती है। ऐसा होने पर भी 
गृहस्थ एकान० क्षमा पालनके योग्य पात्र नहीं है। गृहस्थ होनेके नाते उसपर स्त्री वालवच्चोंके परिपालन 
का भार है। देश, धर्म व समाजका भार है, अत: जब कोई दुष्ट अनेक प्रकारसे समझाने पर भी विना कारण 
दुष्टता करता है, सताता है, धर्म नट्ट करता है, धर्मात्माओंक घमंपालन करनेमें विध्न करता है, शान्ति 
को स्थिर नहीं रहने देना चाहता, तब बह सम्यम्हप्टी गृहस्थ उसके अशान्निपूर्ण करार्यको सभी संभव 
उपायोसे राकता है । धर्मात्माओंकी रक्ता करता है. । उसके इस प्रयत्नमें दुष्टक ऊपरसे क्षमाका भाव दूर 
हो जाता है, उसे दण्ड देना पड़ता है, उसकी मृत्यु हो ज्ञाती है । इतना बड़ा अनर्थ भी उस क्षमाशील 
गृहस्थकोी अंगीकार कर लेना पड़ता है उससेभी बड़ अनर्थसे वचनके लिए । 


यदि गृहस्थ ऐसा न करे तो संसारमें शान्तिके इच्छुक क्षमाशील करोड़ों भी सज्जन हों तो एक ही 
अशान्त दुष्ट अपने असव्‌ क्ृत्योंसे उनकी शान्तिमें वाबा उपस्थित कर वनमें सिलगनेबाली अग्निकी 
एक चिनगारीके समान समस्त सज्जन वनको अपनी ज्वालासे अशान्त बना सकता है। अतः उनके 
प्रति इपसे नहीं किन्तु सज्जनोंकी रक्ताके लिए उनका रोध आवश्यक समझ कर बह अपनी शान्तिको 
तब तकके लिए तिलाझ्ञलि दे देता है जबतक कि वह उसके असल प्रयत्नोंको बिफल्न न करदे। उसकी 
यह अश्ञान्त क्रिया शान्तिरक्षाके लिए है शान्ति भंगके लिए नहीं | गृहस्थके लिए जितनी आवश्यकता 
क्षमाकी हें उतनी ही आवश्यकता ज्षमाशीलोंके संरक्तणकी भी है । उसके बिना सारा विध्व अशान्त 
हो सकता है अतः क्षमाशीलोंके संरक्षण करते हुए ही गृदस्थको च्षमाशील दाना चाहिए। 

क्षमाके साथ ही सद्गृहस्थको उत्तम विनय गुणका भी पालन करना आवश्यक है। इसे 
उत्तममादव नामका दूसरा धर्म कहा है। अहंकार अनेक गुणोंकों भी “दूषित करनेबाला है। ज्ञानका 
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विनय, ज्ञानवानका बिनय, साता पिताका विनय, गुरुजनोंका विनय, वयोबृद्धफका बिनय, चारित्रधारीका 
विनय, ये सब विनय उसके हृदयमें सदा विद्यमान रहते हैं । तुच्छसे तुच्छ और द्वीन तथा दरिद्रका भी 
कभी निरादर नहीं करता । वचनमें, व्यवद्यारमें, हृदयमें सर्वत्र नम्नता रखना उसका गुण है । निरहंकारता 
उसके जीवनमें सदा रहती है और इसीलिए अनेक गुणवानोंकी सद्भतिसे उसके उस नम्रह्नदयमें सद्युणों 
के अद्भुर जल्दी उसपन्न द्वो जाते हैं । 


आजेँव अर्थान्‌ सरलता, विश्वस्त व्यवहार करना तथा किसीके साथ कपटका या बिश्वासघातका 
व्यवहार न करना उत्तम आजंव है। परमश्रिय, द्वितकारी ब मिथ्यात्वसे रहित बचनवालेका सत्यवचन 
नामक धर्म हे । लोभादि कपायोंके परित्यागसे होनेबाली हृदयकी पत्रित्रता शौचधम है । अनेक लोग 
तीथ स्नानको शोच कहते हैं पर यह धारणा मिथ्या है | आत्मामें पवित्रता आती है हृदयकी शुद्धिसे 
ओर हृदयकी शुद्धि होती है उदा।रतासे, संतोपमे, परोपकारकी भावनासे, अतः केवल तीर्थस्नानपात्र 
पवित्नताका छेतु नहीं है। अपनी मानसिक पवरिन्नताकी रक्षाके लिए सब जीवों पर दयाभाव रखकर 
अपनी इन्द्रियोंकी वश करना उत्तम संयम है। अपने वक्त गुणों पर अटल रहनेवाले ग्रहस्थ पर 
अनेक विपत्तियाँ आती हैं, अनेक कष्ट सहना पड़ते हैं व धर्मरक्षार्थ उन सब कष्ठोंको सहना ही गृहस्थका 
उत्तम तप है । पुण्यचरित्र पुरुषोंकी सेवा ब परोपकारके लिए स्वार्थंका 3 भोगोपभोगोंका त्याग ही उसका 
उत्तम त्याग है। स्थपर पदार्थमें आत्मबुद्धि और अनात्मबुद्धि होना तथा स्वातिरिक्त स्त्री, पुत्र, कलंत्र 
धन, धरा, आराम व भव्नादिकों पर पदार्थ समकना-यद्र जानना कि इनमें कोई भी मेरा नहीं है यह 
आकिश्जन्य धमम है | आत्मस्वरूपमें लीन रहना व उसे ही ग्राह्म मानना उत्तम बह्मचये है । ये दश धर्म 
आत्माके कल्याणकारक उत्तम धर्म हें। इन सबका यथायोग्य पालन ग्रहस्थ सम्यस्टष्टि श्राबक 


करता है 


बह अनित्यादि द्वादश भावनाओंको भी भाता है । ये भावनाएँ कल्पित भावनाएँ नहीं है, किन्तु 
संसारके वास्तविक स्वरूपकी निरूपक हैं। इनको विस्तृत करनेसे ही हम संसारमें भटक रहे हैं | जगत्‌की 
विनश्वर्ताका चिन्तवन श्रनित्य भावना है । ज़गतके सब पदार्थ स्वतंत्र हैं, किसीका कोई 'बनाव बिगाड़ 
नहीं कर सकता अतएब मेरे लिए मेरे सिवाय अन्य कोई शरण नहीं है, ऐसा विचारना ही अशरण 
भाषना है! संसारकी विषमताका चिन्तबन उसके स्वरूपका विचार ही संसार भावना है। परपदार्थो 
से आत्माका प्रथकत्व अन्यत्व भाघनां और आत्माके एकाकीपनका चिन्तवन एकत्व भावना है। 
वेराग्यकी प्राप्तिफे लिए शरीरका मोह त्यागकर उसके वास्तविक अपवित्न स्वरूपका चिन्तन 
करना अशुदि भावना है । अपने किन किन दुरभिप्रायों ब दुष्परिणामोंसे कर्मोका आश्रव होता है। 
उसका चिन्तवन करना आस्रव भावना है। इन दुष्ट कर्मोका आवागमन कैसे रुके, वे दुष्परिशाम कैसे 
दूर किए जाँय तथा उनके विरोधी सत्य परिणाम कोन हैं इत्यादि चिन्तवन करना संबर भावना है । कर्मने 
मुझे अनादि कालसे जकड़ रखा है,उनसे छुटकारा कैसे हा इस »कार कम निजराके उपाय सोचना विचारना 
यह निर्जरा भावना है । धर्मक्ली प्राप्ति इस संसारमें कितनी कठिन है। ८४ लाख थयोनियोंमें स्व-स्व 
कर्मानुसार परिश्रमण करनेवाले इस जीवको सानव भव ही बहुत दुर्लभ है. कदाचित्‌ प्राप्त हो ज्ञाय तो 
सब्ज्ञानके अभावमें पशुतुल्य जीवन व्यत्तीत करता द्वै। यह विचारना बोधिदुर्लेम भावना है । लोकके 
स्थरूपका चिन्तवन करना लोकभाषना है | लोकमें जेसे सब्र कुछ सुलभ है वैसे धर्म सुलभ नहीं है। धर्मका 


१७ 
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क्या स्वरूप है । धर्मकी मानव जीवनके लिए क्या आवश्यकता है। उससे मानव समाजका क्या लाभ है 
इत्यादि धर्म स्वभाव का चिन्तबन करना धर्माजुप्रेक्षा है। 

उक्त प्रकारसे दश धर्मोका उत्तमरीतिसे परिपालन करना तथा द्वादश सदुभावनाओंका सदा- 
काल विचार करते रहना ये श्रावकके लिए योग्य कार्य हैं। इनसे स्वपर कल्याण द्वोता है अतः 
अवश्य ही इन्हें अंगीकार करना चाहिए। २३४। 

प्रहन:-कार्य किमर्थ शास्त्रार्णा पठनं कठिन विभो । 

हे विभो ! शास्त्रों का पठन जो कि अत्यन्त कठिन हैँ किसलिए, किया जाता है, उससे कया लाभ 
है; कृपा कर कहें-- 

( अनुष्दप ) 


श्राद्धानां पतन न स्यात्‌ तदर्थ दश्यते मया॥ “ 
खुस्वाध्यायक्रमस्तेश्य: संस।रेउपि सुखप्रदः ॥१३५॥ 
ध्ाद्धनामित्यादिः- शात्नस्वाध्यायतः सर्शिक्षा ग्राप्पते । शिक्षित; खलु स्वष्ठितादिते विचारयति । 
ह्विताहितविचारकस्य पतन संसारे न स्थात्‌ । इल्वेतस्मात्‌ कारणात्‌ स्वाध्यायस्थोपदेश: क्रियते जैनाचार्य: ।१३५। 
शासत्र पठनसे सतशिज्षा प्राप्त होती है । विद्याक। सुसंस्कार ही मानव जीवनको उच्च बनाने 
का एकमात्र उपाय है। जिन्होंने भी उन्नति की है. सम्यग्ज्ञानके द्वारा ही प्राप्त की है | ज्ञानकी बहुत महिमा 
हैं। बिना परिप्ण ज्ञान हुए मोक्षकी प्राप्ति नहीं होती है। ज्ञानसे उत्तम विचार बनते हैं, उज्यल 
हृदय बनता है, बाणीमें मिठास आता है और कर्तव्य ऊंच होते हैं | अतः श्राद्धोंका अर्थात्‌ सम्यम्टष्ट 
श्रद्धावान्‌ू ग्रहस्थोंका सन्प्रार्गंसे कदाचित्‌ पतन न हो जाय इसके लिए सच्चे शास्त्रोंका पठन-पाठन 
आवश्यक है। स्वाध्याय करनेवाला ज्ञानी इस लोकमें भी परम सुखी और सन्‍्तोषी होता है और परलोक 
की उच्ज्चलता तो बह साधता ही है । स्वाध्याय सदा उत्तम जिन प्रनिपादित शार्तरोका हो । राग-द्वेप वद्धं क 
विकथाकथक प्रन्थोंका पढ़ना स्वाध्याय नहीं हैं | वह ता कुशिक्षादायक दुःश्ुतिनामा महान पापदायक 
अनथेदण्ड है, अतः डसे त्यागकर सच्चे शास्त्रोंका विधिपवंक स्वाध्याय करना चाहिए ।१३५। 


प्रथमान्लुयो ग पठनम्‌-- 


( अनुप्टुप्‌ ) 
को. त्रिषष्टिशलाकादिपुरुषाणां खुधमिणाम ॥ 
चरित्र प्रथर्म पाझ्य शान्तिद॑ बोघदं॑ खदा ॥१३६॥ 
तच्च रि त्र प्रपाठेन यद्यदाचरितं हितेः ॥ 
तसज्ज्ञानं भवेत्‌ू तस्य तथा स्यादशुमेउरातिः ॥१३जयुग्मम॥ 
कावित्यादिः--चतुष्वेनुयोगेषु मध्ये प्रथम कि पाव्यमिति प्रश्ने सति समाधीयते आचायेयंत्‌ जिपष्टिमंस्या- 
प्रमाणशशलाकापुरुषाणां--चतुर्वि शत्तिती थंकय णां द्वादशचक्रवत्तिनां नवनवसंख्याप्रमाणनारावण प्रतिनारायण- 
बलदेवानां जिनधर्मानुयायिनां शिक्षाप्रदं पापापहं पुण्यदं चरित्र सर्वप्र थममेव सुपाव्यम्‌ । यतः हि 
हितकारकैः यद्यदाचरितं तस्य स्थात्‌ तेन तस्य भावकरय शुमें रतिः सञ्ञायतेडशुभे चारतिश्चेति | तदनन्तरमेवा- 
नुयोगान्तरं पाज्यमू | १६६ ।१४७ | 
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जैनागम चार अनुयोगोंमें विभाजित किया गया है--(१) प्रथमाठुयोग, (२) करणानुयोग, 
(३) चरणानुयोग ओर (४) द्रव्यातुयोग । जैनाचारके प्रतिपालक श्री चोबीसों तीथेड्डर भगवान तथा बारह 
चक्रवर्ती, नव नारायण, नव प्रतिनारायण तथा नव बलभद्र इस प्रकार ६३ शलाका पुरु्षोके 
पुण्य चरित्रका जिनमें बेन है वे शास्त्र प्रथमानुयोग है । 

इनका पठन-पाठन सर्व प्रथम करना चाहिये । जिनागमकों गहराईसे न जानने और न समभने 
वाले लोग भी उक्त पुण्य पुरुषोंके सदाचारपर्ण चरित्रसे प्रभावित होकर सदाचारी बन जाते हैं, उनसे 
शिक्षा प्राप्त कर लेते हैं । 

प्रथमानुयोगमें पुण्यात्माओंका पुण्य चरित्र तथा उसका उत्तम फल बताया गया है इतना ही 
नहीं, बल्कि जो पापात्मा हैं उन्होंने केसे कैसे कटुक फल भोगे हैं, उनका भी चरित्र उनमें अद्धित है। 
अतः दोनों चरित्रोंके उदाहरणोंको देखकर लोग पापसे भयभीत होते हैं तथा धर्मके मार्गमें लगते 
हैं । अतएव शान्तिका प्रदान करनेबाला, बोधदायक औरउत्तम पुरुषोंके चरित्रका प्रतिपादक प्रथमानुयोग 
अवश्य पढ़ना चाहिए। ऐसा करनेसे मलुष्यकी प्रवृत्ति अशुभ अर्थात्‌ पापके कार्योसे बिरक्त होकर 
पुण्य अर्थात्‌ धार्मिक शुभ कर्ममें स्ववमेब संलग्न होती है, अत: सर्वप्रथम प्रथमानुयोगका ही स्वाध्याय 
कल्याणप्रद हें। १३६ । १३७। 

करणात्र॒ुयोगपठनम्‌ 


प्रश्नः--प्रथमालुयोगपठ नानन्तरं कि पाख्यम्‌ । 
प्रथमानुयोग शास्त्र के स्वाध्याय के बाद किस अनुयाग का स्वाध्याग्र क्रना चाहिये? आगे 
उसका स्पप्टीकरण करते हें-- 
( भजुष्ट॒प्‌ ) 
सत्करणानुयोगादि शास्त्र पाठ्य शिवप्रदम ॥ 
पश्चायाण्यं भवेज्ज्ञानं सवंसन्वहितद्भुरम्‌॥ १३८॥ 
लोकालाकस्वरूपस्य बोधक तत्त्वतो नुणाम्‌ ॥ 
ज्ञात्वति क्रमतः पाठ्य जन्म स्यात्‌ सफलं यतः ॥ १३६ ॥ युग्मम्‌ ॥। 
सदित्यादि;- प्रथमानुयोगपठनानन्तरं करणानुयोगशास्त्राणामेव पठने कर्ततव्यम्‌ । एतेनानुयोगेन 
लोकालोकयो: स्वरूपमवगम्यते । जीवानामुत्पत्तिस्थानं कर्मणां कार्यम्‌ , फालस्य परिषर्तन॑ चतुर्गतीनां स्वरूप 
कर्निमितेन जीवपरिणामभेदा: गुणस्थान-मार्गग्रस्थन जीवसमासान स्त्ररूप॑.. विंशतिप्ररूपणाभेदाश्चेल्वादि 
पदार्थानां यत्र सम्यडः निरूपणमस्ति तत्‌ करणानुयोगशास्त्र मित्युच्यते। करणशब्दस्य जीवपरिणामवाचित्यात्‌ 
करणानुयोगे जीवपरिणामानामेव विशेषतो वर्णनमावश्यकम्‌ | स्वपरिणामभेदमनवगम्य केवल द्वव्यरूपेण यदाचर- 
णुग्भवति तस्केवलं द्रव्यचारित्रसज्ञमव प्राय: लमत तस्मात्सदाचारे: स्वात्मकल्याणमिच्छुता सदाचारस्वीकारणात्पूर्व 
मवश्यमेव करणानु योगशारत्राणां स्वाध्याय: कर्तंव्यः | एतत्स्वाध्यायतस्सव॑सत्तवद्दितद्डुरं योग्यं शानं स4त्पचते | शान- 
सम्पादनत एवं मानवजन्मनस्साफल्यमस्ति | ९३८। १३६। 
प्रंथमानुयोग के अन्तर करणानुयोग शास्त्रों का पठन पाठन करना श्रयस्कर है | इस अनुयोग 
के स्वाध्याय से हमें लोक और अलोकके स्वरूपका युगोंके परिवर्तनका, जीवके परिणामोंका, कर्मके 
प्रभावका, जीबोंकी उत्पत्तिस्थानका, चतुर्गतिका, गुणस्थानों, मार्गशास्थानों, जीवसमासों तथा बीस 
प्ररूपणाओं का स्वरूप भलीभांति ज्ञात होजाता है। 


शहर श्रांयवकर्चमम प्रदीप 


साधारणतया करण शब्दका अथे जीवके परिणाम भी है। हमें जीवके परिणामोंके भेदोंका 
स्वरूप आत्मस्वरूप के परिणाम के लिए जानना अस्यावश्यक है | उनकी यथोचित सम्हाल के बिना 
धारण किया हुआ चरित्र प्रायः द्वव्यचारित्र ही नाम पाता है। अतः सदाबार पालनसे स्वात्महित 
बांछक पुरुषों का कतंव्य है कि सदाचारके नियमोंके साथ ही या उसके पूर्व ही कर्णानुयोग शास्त्रों 
का मनन करें। इसके स्वाध्यायसे सब प्राणियों के लिए द्ितकर्त्ता योग्य ज्ञान उत्पन्न होता है और ज्ञान 
सम्पादन से ही मनुष्य जन्म की सफज्ञता है । १३८ । १३६ । 


चरणानुयोगपठनमू्‌ 
अथ चरणानुयोगः पाठ्य: ! 
इसऊे बाद चरणानुयोग शाब्र पठनीय है, यह बताते हैं-- 
( बसनन्‍्ततिलका ) 


पाठ्य सदैव खुखदं चरणानुयोग-- 
शारसत्र सुसाधुगृहिणां ब्रतमण्डितानाम्‌ | 
शीलब्रताचरणबोधकमेव भक्‍त्या 
स्वात्मा भवेद्‌ भुवि यतो बतशीलघारी ॥ १४० ॥ 
पख्यमित्यादि:-प्रथमानुवोगकरणानुयोगशाह्रयो: स्वाध्यायानत्तर चरणानुयोगशात्र पठनीयम्‌ | 
तच्छास्त्रं शीलानां त्रतानाश्व प्रतिवोधकमस्ति | देशबताराघकानां णहिणां महत्रतिनां साधुनाश्व किम्रित कर्तव्यम्‌, 
कानि कानि तेपां अतानि, कर्थ भवति बअतानां रक्षणम्‌ , के दोपाः सन्ति ये बतानि गलिनीकुत्रन्ति इत्यादिप्रकारक 
गरद्टिधम: साधुधर्मश्रापि यत्र वर्णितो विस्तरेण तच्छाश्राध्ययनेनव श्रात्मा त्रशशीलधारी'मवति अतएव सदैव सुस्बदायकं 
चरणानुयोगशारूं पाठ्यम्‌ | १४० । 


प्रथमानुयोग ओर करणानुयोग शास्त्रेकि स्वाध्याय करनेके बाद देशत्रतघारी गृहस्थ और 
मदयात्रती साधुञ्रोंके आचार क्रप्षका प्रतिपादक चरणानुयोग शास्त्र पढ़ना चाहिए। इस शास्त्रका 
अध्ययन करनवाला आत्मा शीज-न्रतका धारी हो जाता है, कारण इस अनुयोगके शास्त्रोमें यह्‌ विपग्र 
बहुत स्पष्टताके साथ बताया गया है कि श्रावकके कितने भेद हैं, कितनी प्रतिक्राएँ ब्रताचरणकी बृद्धिक 
लिए हैं, क्‍या उनका स्वरूप है, साधुऊे ब्रत कौन कौनपे हैं, शील कया है, उनके भेद कौन कौन हैं, 
ब्रतोंके रक्षाथ क्या करना चाहिए, कोन कौन सो भावनाएँ ब्रतमें गुणबृद्धि कर सकती हैं और किस किस 
प्रतके कौन कोन अतीचार हें जो ब्रतको मलिन करते हैं । 


मावसिक अपविन्नता यदि एक बार हो जाय तो वह अतिक्रम दोष है । यदि बार बार मानसिक 
अपधघित्रता द्वो जाय तो वह दुःशील होनेसे व्यतिक्रम है। यदि त्रत एक्देश या एक बार प्रमादसे भंग 
हो जाय तो अत्तीचार है और यदि स्वदेश या अनेकबार जानबूक कर ब्रत भंग किया जाय तो अनाचार 
है । इस प्रकार अतिक्रमादिका स्वरूप तथा दोषमुक्त होनेके लिए दश दोषरहित प्रायश्िचितका विधान 
प्रतिक्रमण, प्रत्या्यान, समता, बन्दना, स्तुति, कायोत्सग आदि सम्पूर्ण विधि विधान जहाँ वर्णित है 
बह सुखदायक घरणानुयोग शास्त्र है जिसका स्वाध्याय भ्रात्महितके लिए सबैध करना चाहिए। १६० । 


नैप्चिकाचार १३३ 


अथ द्रव्यानुयो गपठनम्‌-- 


चरणानुयोग के अनन्तर पटनीय द्रव्यानुया गका स्वरूप बन व उपदेश-- 


( अनुष्दुण्‌ ) 
द्रव्यानुयोगशास्त्रस्य स्वपरबवोधकस्य च॥ 
पठने पाठन॑ कार्यमन्ते सर्वसुखप्रदम ॥१४१५॥ «४ 


पूर्वोक्तकमत: पाव्यास्तेउनुयोगा जिनोदिताः ॥ 
स्वेरवृत्ति येतो न स्यात्‌ मोक्ष श्री: शान्तिदा सखी ॥१४०युग्मम।। 
द्रव्येत्यादिः-- जीवाजीवादिपड्द्वव्याणों नवपदार्थानां प्॑मास्तिकायानां ससततत्वानां स्वरूप ट्रव्यानुयोग- 

शाख्रेपु ग्रतिपादितमरिठ । युकत्यागमाम्यां अनेकान्तवादाश्रयेण जीवादीनां स्व॒पं तत्तद्‌गुणपर्यायाणाम्भेदाश्च 
तत्र विस्तग्तों निरूपितास्सन्ति | तस्माद्‌ द्वव्यानुयोगपठनेन स्वात्मनः स्वतंत्रसत्ताकस्य स्वात्मभिन्‍्नानां पुद्गलादीनाश् 
सम्यस्बोधो भवति । स्व्पस्नोधसम्पन्न एवं मुक्तिसुखं लभते । तस्मात्कारणात्‌ सर्वसुखप्रद॑ द्वव्यानुयोगस्य पठन॑ 
पाठनअ्व अन्ते अनुयोगत्रयपठनानन्तर् कार्यम्‌। एपंप्रकारेण स्वाध्यायकरणेन स्वैखत्तेरमावात्‌ शान्तिदायिनी 
मोक्षश्री: सखी इव भत्रति ।१४१॥१४२। 


ट्रव्यानुयाग शास्त्रों मे जीवाजीबादि छह द्रव्य, नव पदार्थ, पाँच अस्तिकाय, और सात तत्त्वादिका 
उत्तम स्वरूप युक्ति और आगमके आधारसे विविध गहन नय स्वरूप अनेकान्तवादके आश्रयसे 
बणित किया है। साथ ही उन द्रव्यों के अपरिमित गुणों ओर पर्यायोंका भी विशद बिस्तृत वर्णन वहां 
किया गया है | 


पुण्य-पाप, वंध-मोद्द, ओर जीव-कर्म, आदि की सम्यक व्यवस्था, प्रमाण, नय ओर 
निक्षेप का विशद विवेचन, अनेकान्तवाद द्वारा सर्वेश्रक्रान्तवादोंका युक्ति और आगमावदि प्रमाणों 
के आधार पर खण्डन आदि इस अनुयोगमें वर्शित है । स्वतन्त्र सत्तावाला आत्मा परभावोंसे भिन्न 
अनंत गुणों का पिंड स्वरूप अपने स्व॒रूपमें ही रमण करनेवाला है। वह चेतन्य स्वरूप विमुक्त 
पुदूगलादि जड़ पदार्थों से सवेथा भिन्न है। इस तरह स्वपरविवेक स्वरूप अध्यात्मविद्याक प्रतिपादक 
द्रव्यानुयोग शास्रका अन्तमें अन्तिम अनुपम सुत्र प्राप्ति कें लिए अवश्य पठन-पराठन करना चाहिये। 
इस क्रम से चारों अनुयोगोंका सम्यक स्वान्याय ररच्छंद प्रवुत्तिको दूर कर ब्रताचरणुकां वृद्धि करता 
है जिससे शान्तिप्रदायिनी मुक्तिरूपी सखी वात समागम प्राप्त दाता हैं ।(४१॥१५०२। 


न्यायव्याकरणादिशास्त्राणां पठनम्‌ 
प्रशन:--न्यायव्याकर णादोनां स्वाध्यायः स्य/त्कदा ग़ुरो ? 
यदि चतुरनुयोगानामेव पठनं कार्य॑ तदा न्यायव्याकरणादिविद्यानां पठनं कदा स्यात्‌ १ हे युद | कथय मे। 
हे शुरू देव ! यदि चारों अनुयोगोका पठन पाठन ही श्रेष्ठ हे तो न्याय व्याकरण तथा साहदित्यदि शास्प्रोकों कब 
पढ़ना चाहिये, कहिए--, 
( शअजुष्टप्‌ ) 
पड़द्॒ब्यसप्ततत्त्वानां न्यायध्याफरणस्यथ च । 
पढने पाउने भफत्या यतः स्यात्‌ स्वात्मद्शंनम्‌ || १४३ ॥ 


११४ आवकधमप्रदीप 


पडित्यादिः--न्यायव्याकरदयस्तु चतुरनुयोगशास्त्र तियादितघडद्वव्यणाँ सप्ततत्तवानां स्परूपपरिंशानाथ 
एवं भकत्या पठनीया; । स्वात्मदर्शने उपयोगिनां श्रन्येपामपि शासत््राणां पठनं पाठनमपरि न॒प्रतिषिद्धर्माशत । केवल 
स्वपाण्डित्यप्रदर्शनार्थ' मा.सर्येण परोत्कर्षपराभवेच्छुया व्याजेन वादेन पाण्डित्यप्रदर्शनेन वा यत्‌ न्यायव्याकरणा - 
दिशास्त्राणामध्ययन क्रियते न तत्‌ स्वाध्यायसंशं लभते । श्रत एवं सुनिश्चितमेतत्‌ यत्‌ स्वात्मोपकारकस्य शास्त्रान्तर - 
स्थाप पठने न कश्चिद्‌ दोषोडस्ति यन्नैव स्पान्मिध्यात्वपोपक्क कप्रायवर्द्धक विषयरतिदायकं वा ।१४३। 

इन चारों अनुयोगोंमें प्रतिपादित छुह द्रव्य व नब तत्त्व आदिके ज्ञानको उत्पन्न करानेमे दृतुभूत 
न्याय, व्याकरण, साहित्य, कोप, अलंकार व छन्द आदि विद्याओंका पठन-पाठन निषिद्ध नहीं है, भक्तिप॒षंक 
उनका भी यथायोग्य पठन-पाठन करना चाहिए । उपयोगी विद्याओंकी सहायतासे तस्त्वज्ञानकी प्राप्ति की 
जा सकती है । केवल अपना पाण्डित्य प्रदशनके लिए शास्त्रोंका पठन-पाठन अनुचित है । अनेक विद्वान्‌ 
दूसरे विद्वानोके ज्ञानोत्कर्षणणे मात्सयें या इपके कारण सहन नहीं कर सकते, अतः वे कपट व वाद-विवाद 
से अपना पाण्डित्य प्रदशनम।त्र कर अपनी कपायोंका पोषण करते हैं | उनका वह शास्त्र पठन स्वाध्याय 
के नामको प्राप्त नहीं कर सकता। बह शास्त्रग्रहण शस्त्रमहण ही है जो केवल परको नीचा दिखाने 
मात्रका है । 

उपयुक्त कथनस यह अच्छी तरह स्पष्ट हो गया कि जो मिथ्यात्ववद्धक न हों, असदाचारके 
पोषक न हों, हिंसादि महापापोंके उपदेशक न हों,कलह वितण्डाबादको उत्पन्न करने वाले नहों तथा कामादि 
बिकारोंके बद्धंक न हों उन लौकिक शास्त्रोंका पठन-पाठन निपिद्ध नहीं है । तत्त्वज्ञानकी प्राप्तिमं सहायक 
प्रन्थान्तरोंबा इसके बाद भक्तिपेक पढ़ना भी स्वात्मद्शनके लिए ही होता है ।१४३॥ 


अन्तरायकथनम््‌ 


प्रहन-- श्राद्धानामन्तराया: मे कति सन्ति ग़रो बद । 
भ्राद्धानाम्‌ श्रावकाणां भोजने कति श्रन्तराया: सन्ति ! हे गुरो | में घद । 
श्रद्धावान ब्रती श्रावकोंक भोजनसंबंधी अन्तरायोंका विवेचन कृपाकर गुरूबये मुझे बतानें -- 
( श्रनुष्दुप्‌ ) 
दर्शनस्य भवन्त्यशवन्तराया जिनागमे । 
स्पशेस्य विशतिः प्रोक्ताः श्रोत्रस्य भयदा दश ॥ *४४ ॥ 
नई जप 
वाह्यान्तर डशुद्ध बर्थ धर्मशे: भ्रावके: सदा। 
पूर्वोक्ता: अविधाः पाला अन्तरायाः प्रयत्नत:॥ ५०४ ॥ 
दशनस्पेत्थादिः--त्रतिनः श्रावकश्य दयापरस्य दृदि ग्लानिकार्का: संक्लेशकारकाश्र मोजनसमये दर्शन- 
स्थाष्ट अन्तराया: स्पर्शसंबंधिनों विशरतिरन्तराया: शब्दश्रधणसंबंधिनश्व किल दश अन्तराया: सन्ति | मिलिला- 
अप्त्रिंशदन्तराया भवन्ति | शुद्धाह्वरमोजिन: श्रावकत्य मोजनसमय्र यदि परित्यक्तपदार्थानां मदिरामांसादीनां 
दशनं चर्मादिपदार्थानां. स्पर्शनं रोदनादिद्ददयद्वावकशब्दानां अवरणं वा स्थात्‌ तदा से अ्रन्तराय 
इंति मत्वा भोजन परित्यजति | एवं उमयशुद्धवर्थ घर्मशैः प्रयत्नतः त्रिविधा भोजनान्तराया; पालनीयाः 
॥ १४४ || १४४ ।। $ 
दयावान्‌ श्रद्धावान्‌ सदाचारी त्रती श्रावक झुद्ध आहारके द्वारा ही अपनी क्षुधा मेंटता है। यह्ढा 
तद्ठा शुद्धाशुद्ध आद्यारफे द्वारा बह अपनी इन्द्रियलिप्साकों पूरी नहीं करता। उसका अपनी बिषय 


वैष्टि काचार श्श्ष 


वासनाओं पर इतना नियंत्रण है कि यह बुभुक्षित होने पर भी कभी श्रमर्यादित पदार्थोका, परित्यक्त 
पदार्थोका, अनीतिसे प्राप्त पदार्थोका तथा हिंसा-चौये आदि पापोंसे कमाए हये पदार्थों का भक्षण नहीं करता । 
शुद्ध, शास्त्रानुमोदित, दिसादि पापोंसे दूर व न्‍्योयोपाजित पदार्थोका ही सेवन करता है। इस प्रकारके 
शुद्घधाहरके समय यदि उसे हृदय द्राबक मांसादि पदार्थोका दशैन होजाथ तो उनके दर्शन मात्रसे बह अपने 
शद्घाहरका भी तत्कालफे लिए त्याग कर देता है । वह दयापरिशामी उस हिंसा तथा निर्देयक्षिया द्वारा 
कृत पदार्थंकों देखनेमान्नसे दुखी होता है । पर दुःख कातरता उसका गुण है। इसी प्रकार म्रत पुरुष 
स्‍त्री या पश आदिके शरीरका अथवा मत शरीरके अंशभूत चमे नखादिका स्पशे हाने पर प्राप्त अपविश्र 
दशा में भी घह भोजनका परित्याग करता है। 

श्रवण संबंधी भी अन्तराय होता है । जब भोजन करनेवाला ब्रती भोजनके समय किसीका करुणा 
पूर्ण रूदन सुनता है, या मरण सुनता है, अग्निदाह या शस्त्रधात आदिके शब्द सुनता है तव वह भोजन 
त्याग कर तत्काल श्रग्नि बुमानेका, दास्त्राघात दूर करनेका व दुखीको सान्त्वना देनेका सत्मयत्न करता 
है । दूसरोंको दुखी अवस्थामें छोड़कर वह चैनसे भोजन करते नहीं बैठता, यह उसका अहिंसा गुण 
है । अपनी अन्तरज्न मानसिक शुद्धिके लिए तथा बाह्ममें शारीरिक शुद्धिके लिए, लोक ऋल्याणके लिए 
ओर दयाधर्म के प्रतिपालनके लिए घर्मात्मा श्राबकोंका प्रमपृर्षक्क भोजनके अन्तरायोंका पालनकरना 
चाहिए।१४४।१४५। 

अथान्तरायभेदा; कथ्यन्ते 
अब अन्तरायके भदोंका गिनाते हैं-- 


मदिरा-मांसास्थि-रक्तधाराद्रंचम- सतपण्चन्द्रियजीव-्रुधाहतपशु--मल मृ जाणि इति 
दशनस्थान्तरायाः ॥ ? ॥ 

मदिरा महुआ, ओर द्वाक्षा आदि अनेक पदार्थोका सड़ाकर बनाई जाती है । हज़ारों लाखों कीड़े 
उसमें प्रत्यक्ष उत्पन्न हा जाते हैं । उन सबको घोलकर व आग पर ओंटाकर शराब या मदिरा बनाई जाती 
है। मदिरा नशा करती हैं मनुप्यकी सुधि-बुधि भुला देती हे,ओर हितमागंसे दूरकर अहित मार्गमें लगा 
देती हैं । य सब दुगु ण॑ तो हैं ही, पर यह उन असंख्य प्राणियोंके रक्तमांसमय पिण्डका निचाडू हुआ 
रस हे जा सड़नेके समय उसमें पड़ चुके थ ओर अब भी जिसमें असंख्य काट्राणु पैदा होत व मरते हें । 


अतः जिसकी उत्पत्ति भी महान हिंसासे हे तथा जिसका उपयोग भी मह्दान्‌ पापात्पादक हैं. उस मदिरा 
को देखने मान्नसे ब्रती पुरुष भोजनका त्याग कर देते हैं । 

इसी प्रकार जीवोंका निर्देयता पृथेक संहार कर ही मांस बनाया जाता है। निर्देय पुरुष उस 
मांससे अपना उदर भरते हैं और उसे श्मशान भूमि बनाते हैं । मांस भी उत्पत्ति रूपसे पापमय है ओर 
सदा असंख्य जीबोंकी उत्पत्तिरूप होनेसे उनकी भी हिंसाका हतु है । दयापर अद्विंसक भ्रावक उस अपवित्र 
पदार्थकों देखकर भी भोजनका त्याग कर देता है । 

दशनका तृतीय अपवित्र पदार्थ हड्डी है | यह भी शरीरका अंग है | शरीरके सभी अंग छापवित्र 
हैं । सप्त धातु और उपधातु अपबविचन्नताके परमाणुओंसे ही वन हैं | उनका दशन भी भोजनका अन्तराय 
है । बहती हुई रक्तकी धारा, शरीरके ऊपरमे तत्काल निकाला हुआ कच्चा चमड़ा, मरा हुआ पद्नन्द्रिय 
जीवका शरीर और मल-मृत्रादि अपवित्र पदार्थ ये सब भोजनके समय अन्तरायके कारण दर्शनमात्रसे 
माने गए हैं। इन्हें देखकर त्रतीको भोजनका त्यागकर देना चाहिए । १। 


१३६ आवकधमंप्रदीप 


शुच्कयम- नख- केश-पक्षि- पच्चासंयमिस्रीपुरुष प्रतभंग- रजस्घलाखी-एज्चेन्द्रियपत् - 
मल-म ज्रशंका,-शवस्पर्शन.- सुतजीवग्नास,.-केशनिगंमन स्वशरीरप्राणिपीड़नादयः  स्परशुनान्त- 
राया।॥ २।। 

इतने पदार्थोक्रे स्प्द होने पर भोजनका अन्तराय मानना चाहिए--सूखा चमड़ा, नख, कम्बल 
आदि केशवद्य, पत्ती, पक्तीके पंख, शीलरदित स्त्री, पुरुष ( शीलरहित ), व्रतमंग करनेवाली स्त्री या 
पुरुष, रजस्वला स्त्री, पद्चे निद्रय पशु कुत्ता बिल्ली आदि, मुर्देका स्पश, ग्रासमें यदि कीटाणु मत हो तो, 
प्रासमें यदि बाल हो तो भोजन त्यागना चाहिए। अपने शरीरमें यदि असह्य पीड़ा हो या दूसरे प्राणीको 
असह्य पीड़ा हो अथवा अपने शरीरसे मूत्र, मल आदिके स्खलन हो जानेकी शंका होगई हो तो भी 
भोजनका अन्‍्तराय है । इस प्रकार ये स्पशनसंबंधी भोजनान्तराय हैं । २। 


मरण--रोदनाग्निदाइ--मारण- -धर्मौत्मोपयुंपसगं- मच्ु॒जक ण नासिका दिच्छेद्‌ न-- जि त- 
विस्य-जिनायतनोप सगं- पापचचनादयः ध्रवणान्तराया: || ३ ॥ 


भोजनके समय यदि किसीका मरण सुनपड़े, करुण/जनक विलाप सुने, कहीं अग्नि लग गई, घर जल 
रहे हैं, पशु-पक्ती मनुष्य जले जारहे हैं इत्यादि बचन सुनाई पड़े, लोग छूट ग़ट मारकाट कर रहे हैं, ऐसा 
सुनाई देवे । किसी धर्मात्मा पुरुष पर कोई उपसर्ग आया हुआ सुने, या ऐसा शब्द सुनाई देवे जो अत्यन्त 
करुणाजनक हो जेसे इसकी नाक काट लो, कान काट लो मस्तक छेद दो इत्यादि अथवा कहीं जिनमंदिर 
जिन प्रतिमा पर उपसर्ग या अपमान जनक वचन सुनाई देवें या डाका पड़ने लुट जाने व नारी अपहरण 
आदि पापके बचन सुनाई पड़े तो इन बातोंके श्रवणमात्रसे व्रतीको भोजनका त्याग कर देना चाहिए। 


भोजनके अन्तरायोंका यह तात्पय नहीं हैं कि वह भोजन छोड़कर पश्चात्ताप करता हुआ चुप 
बेठ जाय अथवा अन्तराय करनेवालों पर रोप करे जो इन्होंने मुझे मोजन भी न करने दिया। ये सब 
काम तो अन्तराय न पालनेके बराबर है. अन्तराय पालनेवाला अन्तराय आने पर मोजनका त्याग करता 
हुआ भी अपने पापकमंका उदय समभकर किसी पर रोप नहीं करता। तथा उक्त कारणोंके आने पर 
तत्काल उन उपसर्गोकों दर करने, लोगोंके कष्ट दर करनेका प्रयत्न करता है । मार-काट, छट-पाट, 
अपहरण, धर्मात्मा पर उपसर्ग, जिन मन्दिर ओर जिन प्रतिमाका उपसर्ग आदि श्रवण कर जो केवल 
भोजनका त्याग कर बैठ जाता है वह कापुरुष कदाचित्‌ भी बत्ती श्रावक नहीं हे । किन्तु उसे तत्काल 
इन उपसर्गो'कों अपनी शक्ति भर दूर करनेका प्रयत्न करना चाहिये। तभी वह ब्रती है और उसका 

अन्तरायका पालना साथेक है, अन्यथा नहीं । 

भोजनके अन्तराय दरशेन-स्पहोन-अ्रवणके सिवाय और भी शास्त्रकारोंने शाह्नान्तरोंमें प्रतिपादितत 
किए हैं उनका भी पालन करना चाहिए। जैसे--यदि प्रमादसे त्याज्य वस्तु खानमें आ जाय तो तत्काल 
भोजनका त्याग करना चाहिये। उदाहरणाथ काई ब्रती नमक रसका त्याग किए है । अब कदाचित 
भोजनमें कोई नमकबाली बस्तु आ गई तो डसे तत्काल भोजनका अन्तराय सानना चाहिये। भोजनम 
यदि जीवित भी जीव कीटाण आ जाँय जिनका सहज ही अलग करना सम्भव न हो तो भी भोजनका 
अन्तराय मानना चाहिए। तथा भाजनके शुद्ध पदार्था'में भी यदि भोजनके समय दुष्ट संकल्प आ जाय _ 
अर्थात्‌ कोई पदार्थ ऐसा मानसिक संकल्प पैदा कर दे जो यह भोज्य पदार्थ मांस जैसा है या अण्डे 
जैसा मालूम पड़ता है, या प्राणीके सिर जैसा या पैर जैसा है तो वह पदार्थ भी ब्रततीके लिए अभोज्य 


मैष्टिकाचार १३७ 


है| सारांश यह हे कि दया उत्पन्न करनेवाले, अपविन्नता लानेवाले और ब्रतभंग करानेबाले कारणोंके आने 
पर भोजनका अन्तराय मानना व्रतीके लिए उचित है। तथा पाक्षिफ व दा्शनिकको भी यथायोग्य 
अन्तराय पालने चाहिये। ३ । 


प्रहन ;-- कार्यो वित्ानबन्धोडपि कुच्र कुत्र गुरो थद | 
हे गुरुषये ! श्रावक अपने घरमें चंदोषा कहाँ कहाँ बांधे, कृपया कहिये-- 
( अनुष्डु प्‌ ) 
पेषण प्रश्वतिस्थाने श्रायकैर्धार्मिफे: सदा । 
घितानस्य प्रबन्धो5पि कत्तंब्यो जीवरक्षकः॥ १४६॥ 


पेषणेत्यादि :--जीवस्खा्थ श्रन्नादिशुदयर्थक्ष पेषणप्रभतिस्थाने पेषिण्यादीनामुपरि एफादशस्थानेपु 
वस्थादिना निर्मितस्य मण्डपस्य प्रबन्धों धर्मशेः श्रावकेः स्वेच्छया कर्ततव्यः । यत्राज्नादिषेषणक्रियते तदुपरि, यत्न कष्ट न- 
मन्नादीनांक्रियते तत्रयत्र महानरुम5रित तनत्र भोजनस्थाने पानीयस्थाने शयनस्थाने स्थाध्यायशालायां, 
सामाय्रिकस्थान पूजनण्ददे आपणे तथा यत्र अम्रथादिसंस्थापनं क्रियते तंत्रापि उपरि मण्डपों जिदेयः। 
विताननिबन्धनेन गदस्योरध्बभागे आ्राच्छादितेः खर्परादिभिः पंशादिभिश्र जीवार्ना पतन न स्थात्‌ , यदि स्यात्‌ तह 
वितानस्पोपयंव नाज्नादौ पूजनादिवस्तुनि भूमौ शरीरे वा। तत्र पतने तेपां घात एवं स्पात्‌ । अ्रतो दयापरेस्तन्न 
तत्र वितानस्य प्रबन्धोड्वश्यमेव कार्य: । १४६ । 

व्यावान श्रावकोंका कर्त्तव्य है कि अपने थरहमें चक्की आदि ग्यारह स्थानोंके ऊपर चेंदोवा 
जो कि अच्छे वस्त्र आदिका बनाया गया हो तथा छिद्गरहित हो बाँचे। अर्थात्‌ चक्कीके ऊपर, अन्नके कूटनेके 
स्थान पर, रसोई करनेके स्थान पर, पानी रखनेके स्थान पर, भाजन करनेके स्थान पर, दुकानके स्थान 
पर, शयनके स्थान पर, स्त्राध्यायशालामें, सामायिक व उपवास करनेके स्थानमें, पूजा ओर यज्ञके 
स्थानमें तथा अन्यत्र जहाँ कहीं भी अग्नि जलान या रखनेका काम पड़े उन सब स्थानों पर चेंदोवा बांधना 
चाहिये। मण्डप बन्धनसे गृहके ऊपर भागके छप्परसे व बांसोंके सड़ने आदिसे जोब जन्तु गिरने लगते हें वे 
भूमिमें, अन्नादि बस्तुमें, पूजनादि सामग्रीमें, जलमें, तथा आगमें इत्यादि स्थानोंमें न गिर कर मण्डपमें 
ही रह जांयगे और तात्कालिक अवश्यंभावी बिनाशसे बच जांयगे । अन्नादिकी शुद्धि भी रहेगी । 

जिन स्थानोंमें ऊपर छुप्पर नहीं है वहाँ मी मकरीके जाल आदिके निमित्तसे जीब बाधा सम्भव 
है, अतः मण्डप बन्धन करना चाहिये। पक्की छतोंके या अन्य प्रकारके सिमेंट आदिसे बने हुए स्थानोंमें 
मण्डपकी कया आवश्यकता है ऐसा प्रश्न हो सकता है? उत्तर यह है कि विवेकी मनुष्य तो ऐसे 
स्थानोंकी स्वच्छता रखकर जीत्ररक्ञा कर सकता है। मण्डप बन्धन के उद्देश्यकी पूर्ति तो इससे हो 
सकती हे, पर नियमका पालन नहीं हो सकनसे परम्परा व मण्डप बन्धनकी पद्धति रुक जा सकती है। 
सर्वेसाघधारणकों यह बोध होगा जो अमुऊ ब्रती पुरुष मण्डप बन्धन नहीं करता तो माछूम होता है जो 
यह कोई आवश्यक परम्परा या पद्धति नहीं है । अतः परम्परामें नियमका घात न हो ऐसा विचारकर 
श्रावकको श्न स्थानों पर मण्डप बन्धन करना ही चाहिए । १४६ । 


श्प . 


श्श्ष श्रायकधमंप्रदोप 
प्रश्न--कौ मौनधारणं क्य फ्य कार्य में सिझिये धद | 


श्रावकको मौन धारण करना भी आवश्यक सुना गया है। उसे किस किस अवसर पर मोन 
धारण करना चाहिए, कृपा कर कहें-- 


( अनुष्टप्‌ ) 
भोजने मैथुने सनाने मल-मृत्नचिमोचने । 
सामायिके चने दाने वमने च पलायने ॥ १४७ |। 
सन्मोनधारणं काय घमशेः श्रायक्रः सदा । 


यतः स्यात्‌ सर्वेकार्येषु शान्तिः सिद्धि निंजाश्रिता ॥ १५४८ ॥ युग्मम्‌॥ 


भोजन इत्यादि :--भ्रावकेण एतेषु दशसु कार्येषु मौनधारणं कर्चव्यम्‌ । भोजनकार्ये मैथनेसेवने 
स्नानफार्ये सलत्यागें मृत्रविसगं सामायिककरणे भगवत्यूजनादो यज्ञकायें दानकरणसमये वबमने पलायने च। 
सावघानतया जीयसक्षाविचारेण उक्तका्याए सम्पादनीयानि। श्रन्यमनस्कतया भोजनादिकरणे मेथुनादिकरणे 
मलमोचने घमने था शारीरिकहानिः स्यात्‌ । तद्बत्‌ अन्यमनस्कतया सामायिकादौ क्रियमाणें च यदर्थ तत्कियते न 
. तस्य सिद्धि: स्थात्‌ । पलायने च वास्व्यापारे क्रियमाणे शक्तिहासों भवति । तस्मात्‌ सिद्धथर्थी शान्त्यर्थी च॑ 
उक्तका्यँप्रु मौन कुर्बीत | १४७ | १४८। 


भाजन, मेथुन, स्नान, मलत्याग और वमन आदि शारीरिक कार्यमें तथा पूजन, यज्ञ, हवन, सामा- 
यिक और दान आदि पारमार्थिक कार्येमं और कार्यबशात्‌ यदि पलायन याने वेगसे गमन वरना पड़े दौइना 
पड़े मागना पड़े तो उस अवसरमें ऐसे दस मोकों पर घर्मात्म। श्रावकोंको सदा मोन घारण वरना चाहिए | 
ये काय जीवरक्षाके ध्यानसे तथा शान्तिपूर्चक उक्त बार्योका पूरा करनके अभिप्रायसे तथा घामिक कार्यों'में 
शुभ परिणामोंकी सिद्धिके लिए मौन पूर्वक ही किए जाने चाहिए । 


यहाँ पर मोनसे तात्पयं इस बातका है कि जो काम स्वयं अबे लेके करनके हैं बहाँ तो स्वधा मोन 
रखे । जहाँ पर अपने सिवाय दूसरे व्यक्तियोंका भी सहयोग आवश्यक है वहाँ उस व्यक्तिके सिवाय 
अन्य किसीसे बातचीत न करे । संबंधित व्यक्तिसे भी संबंधित कार्यके लिए आवद्यक वात ही करनी 
चहिए, चाहे जिस विपय पर पद पद पर मनमानी चर्चा न करनी चाहिए | 


उदाहरणाथ पूजा करनेवाला पृजा करते समय पूजा पढ़ेगा तथा यदि कोई साथ पूजन करनंवाला 
है तो उससे पूजाके लिए आवश्यक वस्तुके सम्बन्धमें या पाठकी शुद्धि या अर्थंके संबन्धमें जरूरतके 
स्थान पर अल्पमात्रामें बोलेगा । अन्य व्यक्तियोंसे बात न करेगा। मौनके बिना/की जानवाली 
क्रियाओंमें चित्तको एकाग्रता नहीं रहती और बिना एकाग्रताके अन्यमनस्क पुरुपके द्वारा किए गए 
भोजन, मैथुन, मलमूत्रत्याग, स्नान, चमन, पलायनादि कार्य अत्यन्त शारीरिक द्वानिको पहुँचाते हैं तथा 
ऐसे ही अन्यमनस्कके सामायिक ब पूजादिक काये उद्देश्यको पूरा नहीं करते | इस तरह लौकिक और 
पारलौषिक ह्ानिको रोकनेवाले होनेसे मौनको उक्त कार्यो में अवश्य घारण करना चाहिए |१४७१४७। 


वैष्टिकार्थार १३६ 
परेनः--किमथ जप्यते माला तद्रदस्यं गुरो ! बद्‌ । 
है गुरुवर ! श्रावक लोग मालाका जाप किया करते हैं उसका क्या प्रश्रोजन है, कृपा कर कह्दे-- 


( अनुष्दप्‌ ) 


संरम्भसमा रम्भारम्भादिभेदाद्धि खबंदा । 
वाक्कायचित्तचाअल्यात्‌ फ्रोधादोनां वशह्लताः ॥१५६॥ 
अष्टोत्तरशतं पापं कुवन्ति प्रत्यहं जनाः। 

तन्नाशाय जप॑ भफ्त्या कुबन्तु स्वात्मचिन्तनम्‌ ॥१५०॥ युध्मम्‌ ॥ 


संरम्भेत्यादि: -प्रतिदिन॑ श्रावक्रः णझश्रमे मनता श्रांचा कायेन च॑ आरम्मपरिम्र हादिसंचंधिकाय्याणि 
कत्त मुत्सहते । स किल संरम्भः त्रिविधः ! तथा च तत्कतु तत्कारण भूतसाधनानां सम्नयं करोति | स किल त्रिविधः 
समारम्मः । तदनन्तरं यदा किल काय करोति स किल अज़िविधयोगसंबंधात्‌ त्रिविध आरम्मः | तथा नव 
विधचोड्येप क्रोधवशात्‌ मानवशोत्‌ मायाकपरायवशात्‌ लोसमवशाबच क्रियते अत एप घड्जिशद्विधः स्यात्‌। 
प्रटर््रिशद्विधिषपि पापे स्‍्वय॑ कृते अन्येन कारिते तथा अ्रन्यकृत सति तदनुमोदिते च श्रशेत्तरशतसंणयार्क 
पापं॑ जना: कुर्बोन्त अतस्तन्नाशाय तत्प्रमाणमणियुक्तां मालामादाय ध्वात्मचिन्तन जपं॑ भाषा भक्‍्त्या 
कुर्षन्तु ।१४६। १५०। 


किसी भी कार्य $े करनेंका इरादा (विचार) करना सरं॑भ है। उस कायके योग्य साधन सामप्रीका 
संग्रह करना समारंभ है। साथनोंकी सहायतासे बअ्रिचारित कार्यको प्रारंभ करना आर है। ये 
संरंभादि तीनों कार्य मनमात्रस्ते भी द्वोते हें, वचनमात्रसे भी होते हैं और कायसे भी होते हैं 
आतः तीनों भंगोंके साथ संरंभादिका धयाग हानेसे नव भंग बनते हें । 


ये नव भंगवाले कार्य क्राधके वशसे हों तो क्ोधके नव भंग हुए ओर ये द्वी नव भंग बाले कार्य 
मान कषायके बश होकर किये जायें तो वेसे ही नव भंग मानकषाय के हुए । माया और लोभ कषायके 
आवेशमें भी ये नव हो सकते हैं, अतः मायाके सी नव और लोभके भी नव भंग हुए। सब मिलकर 
६ » ४ > देद भंग पाप कायेके हुए । 


किसी भी कार्य को स्त्रयं करना कृत कहलाता है। दूसरोंसे कराना कारिस कहलाता है ओर 
प्ररणाके बिना भी यदि कोई स्वेच्छासे उक्त कार्य करे और दूसरा केवल उसका समर्थन करे तो बह 
अनुमोदना कहलाती है । वे ३६ भंगवाले पाप कृतसे भी होते हैं, कारितसे भी द्वोते हें ओर अजु- 
मोदनामें भी होते हैं अतएवं उनको एकत्रित करने पर ३६--३६+३६-१०८ एकसो आठ भंग कार्येके 
हुए। इन एकसो आठ भंगोंके द्वारा पंचेन्द्रियोंके बिषय पोषणा्थ हिंसादि पाँच पाप गृहस्थ द्वारा द्वो 
जाते हैं । कुछ ज्ञातभावसे होते दें और कुछ अज्ञात आदि भावसे होते हैं । उन सब पापोंसे बचनेके लिए 
अथवा उनका नाश करनेके लिए ही ९०८ बार पन्न परमेष्ठी भगवानका नामस्मरण उतनी मणिवाली 
मालासे किया जाता है। जप मालामें १०८ मणियाँ इसीलिए रखी जाती हैं | मालाके प्रार॑भमें था . 


१४० आंवकघमत्रदीप॑ 


अन्तमें दोनों ओरके धागोंमें पिरोगे गए तीन दाने सम्यग्दशेन, सम्यग्झान ओर सम्यकचारित्र स्वरूप 
रक्षत्रयके स्मरणार्थ हैं । इनसे कम मशिवाली माला जपके योग्य नहीं मानी गई है। यदि मालामें 
पूर्ण १०८ मणियाँ न हों तो सुमेरुके ३ दानोंके सिवाय १०८ के आधे ५४ या चतुर्थांश २७ मणिकी भी 
माला उपयोगमें लाइ जा सकती है, पर उसे दो बार या चार बार फेरकर १०८ की संख्या पूरी कर दी 
जानी चाहिए। स्वात्मबोधको प्राप्त करनेके लिए स्वास्मबोध प्राप्त करनेवाले भगवानका नामस्मरण 
ही एकमात्र हेतु है, अत; माला जपनेका प्रयोजन अपने पापोंका नाश करना है । 


माला जपते समय श्रावककों विचार करना चाहिए कि मैंने क्या-क्या पाप आज किए हैं। 
उनकी आलोचना करे । अपने पापों पर पश्चात्ताप करे । अपनी कमजोरी पर दुखी हो। पापोंसे छूटने 
के लिए निष्पाप रूप भगवानका नामस्मरण कर विचार करे जो मैं पापोंसे छूट जाऊं। भविष्यमें 
मैं वापोंसे कैसे बचूं इसका विचार करे। ऐसा करनेवालेके पुराने पापोंका क्षय होता है और नवीन 
पापका बंध नहीं होता । 


भगवानका दशेन, पूजन, स्वाध्याय, सामायिक, आलोचना, स्तुति, वन्दना ओर जप आदि समप्र 
धर्मेकाये स्वात्मबोध प्राप्त करनेके लिए ही किए जाते हैं। जो लोग इन कार्योंको उनके प्रयोजनका 
विचार किए बिना करते हैं वे उसके यथार्थ फलको प्राप्त नहीं होते । उनके प्रत्येक धर्मकाय केवल रूढ़ि- 
परक हैं । उनसे परम्परा तो चलती है पर चालकका स्त्रतः का लाभ जैसा चाहिए वैसा नहीं होता है । 

जैसे स्नान एक काये है, भोजन एक काये है, दन्तधावन एक काये है ब टोपी लगाना एक कार्य 
है इसी प्रकार दशैन-पूजन करना सामाग्रिकपाठ, आलोचनापाठ व स्तुतिपाठ पढ़ना एक काये है । 
जिनकी ऐसी दृष्टि है उन्हें जप आदिसे कोई लाभ प्राप्त नहीं हाता। अत प्रत्येक धर्मक्रिया करते 
समय उस कार्यकरे मूलोद श्यको सदा सामने रखना चाहिए। यही बात जपके संबंधमें भी है। 
गृइस्थको गृद्दाश्रम्में २४ घंटे आरंभादिकक काये लगे हैं और उनसे पापका सक्बय भी अवश्य होता हे । 
सके दूर करनेका एकमात्र उपाय जिनेन्द्र पूजन, नामस्मरण ओर गृह-रहित तपस्वियोंकों नवधा भक्ति- 
पूर्वक दान देना ही है। जपके समय अपने दैनिक कृत्योंका हिसाब संही-सद्दी हो जाना ही उसकी 
खफलता है ।१४६।१५०। 


प्रश्न:--भाठे भ्यो ध्यानभेदानासुपद्शों विधीयते । 
यहाँ पर श्रावकोंको ध्यानसंत्रंधी उपदेश भी आय आचार्य देत हें-- 
( अनुष्टरप ) 
रोद्रात्ते दुःखद ध्याने त्यफ्त्वा कु्व॑न्तु शक्तितः। 


घमंध्यानं सदा श्रीद॑ शुक्लध्यानस्य भावनाम्‌॥ ९५४१॥ 


शैद्रा्तें दत्यादि:-- चतुर्विध मवति ध्यानम--आ्रात्त राद्र' पम्य शुक्ल त । तत्र श्राद्रे दुध्यात्रि दुःखदे 
तंतारकारणे सतः | परे च धम्यंशुक्ले मोक्षहेत्‌ भवतः । तस्मात्‌ कारणात्‌ दुःखदे आत््तेरोद्रे ध्याने त्यकत्वा भीद॑ं 
कल्याण प्रद॑ घर्मध्यानं शक्तिसः सदा कुर्षन्तु तथा मोक्षस्य साक्षात्‌ कारणस्वरूपस्यथ शुक्लस्थ भावनां 


कुकंतु | १५१ ।॥। 


नेष्िकार्चार १४९ 


किसी इष्ट पदार्थ या व्यक्तिके वियोगमें शोकरूप चिन्तबन करना इृष्ट बियोगज्ञ आात्तेध्यान है | इसी 
प्रकार किसी अनिष्ट कारक पदाथ या व्यक्तिके संयोग होने पर उसके वियोगके लिए दुखी होना बार बार 
चिन्तबन करना अनिष्टसंयोगज़ नामका दूसरा आररत्तंध्यान है।. बीमारी आदि शारीरिक बाघा या 
मानसिक बाधा आने पर उसके दूर करनेके लिए जो एकाग्रचिन्ता रहती है बह पीड़ाचिन्तन नामक 
तीसरा आत्तिध्यान है। भविष्यकालके लिए नाना प्रकारके भोगोंकी इच्छा करना निदान नामका 
चोथा आर्त्तध्यान है । ये चार प्रकारके आर्त्तध्यान दुर्ध्यान हैं, अतः त्याज्य हैं। 


इसी प्रकार चार प्रकारका रौद्रध्यान भी त्याज्य है | हिंसामें, हिंसाके कार्येमें ओर उसके कारणोंमें 
प्रक्षाता होना और उसीकी एकाम्न चिन्ता करना हिंसानन्द नामक रोद्रध्यान है। इसी प्रकार मिथ्या 
भाषणमें, कपट करनेमें, दूसरोंके ठगनेमें, धोखा देने और विश्वासवात करनेमें आनंद मानना उसमें 
एकाग्र होना झपानन्द नामका दूसरा रोद्रध्यान है । चोरी करनेमें, चोरीके उपाय बतानेमें, चोरीके उपाय 
हृड़नेमें ओर उनकी चर्चाओंके सुननेमें आनन्द मानना संबंधी चित्तकी एकाग्रताको स्तेयानंदी नामक 
तीसरा रौद्रध्यान कहते हैं। इसी प्रकार धनधान्यादि परिग्रह या स्त्री परिग्रहकी चिन्‍्तामें एकाग्र होना 
परिग्रहानन्द नामका चोथा रोद्रध्यान है | 

ये चारों प्रकारके आर्त्तत्यान और रौद्रध्यान संसारी प्राणियोंके सदा बने रहते हैं | उनका मन 
सदा पापोंमें, पापोंके स्मरणमें ओर भविष्य कालमें भी नाना प्रकारके पापोपायोंके संग्रहमें ततलौन 
रहता हैं| वे उनमें ही आनन्द ढड़ते हैं अतः इन दुर्ध्यानोंके कारण ये चतु्गतिके दुखोंके पात्र होते 
हैं अतः आत्महित वांड्क पधर्मज्ञ श्रावकोंका करत्तंव्य है क्रि इनका दूरसे ही परिहार करें तथा इनसे 
बचनेका सतत प्रयत्न करें ओर धमध्यानका आराधन करे । 


धर्मध्यान भी चार प्रकारका शास्त्रकारोंने बताया है। उनका स्वरूप निम्न प्रकार है। सर्वप्रथम, 
आज्ञाविचयधर्म ध्यान है। जिनेन्द्र भगवानके उपदेश ओर उनकी आज्ञाश्रोंके संबंधमें अपने ध्य,नकों एकाग्र 
करना, उनका विचार करना और उनके प्रतिपालनकी चिन्ता करना यह सब आज्ञाविचय है। संसारके 
स्वरूपका चिन्तवन कर उसके दुःखोंसे स्थयं भयभीत हो अपनेको व संसारके अन्य दुखी प्राशियोंकों संसार 
परिध्रमणके घोर दुग्बोंसे बचानेके उपायोंका चिन्तवन करना उपायविचय या अपायविचय नामका दूसरा 
धर्मध्यान है। संसारम प्राणी कर्मादय जनित दुखों से पीड़ित है अतः शारी रिक या मानसिक पीड़ा आनेपर 
उद्विग्न हो उठता है घबड़ाने लगता है तथा संक्लिप्ट परिणामी भी द्वो जाता है। ऐसे समय कर्मके उदय 
उदीरणा आदिके कार्योका विचार करनेसे बहुत कुछ धीये प्राप्त होता है तथा उस दुःखको सहनेकी सामथ्ये 
प्राप्त द्वोती है, सेक्‍्लेश परिणाम घटते हैँ तथा पापबंध न्यून होता है। इन कर्म विपाकोंका चिन्तन करना 
ही विपाकविचय नामक तीसरा धर्मध्यान है। संसारके स्वरूपका विचार करना कि लोक कितना बेड़ा है, 
कहां पर क्या क्‍या रचनाएँ हैं, नरक कहाँ है, स्वगे कहाँ है, कहाँ भोगभूमि है तथा मुक्तिस्थान कहाँ 
है इत्यादि लोकालोकके स्वरूपका चिन्तबन करनेसे आत्माको अपनी यथार्थ स्थित्तिका बोध होता है 
ओर बह विक्रतावस्था छोड़ स्वभावावस्थामें आनेका प्रयर्न करता है। इस प्रकार लोकके संस्थानादिका 

बिन्तन करना संस्थानबिचय नामा चौथा पधर्मध्यान है | 


शुक्लध्यानके भी ४ भेद दें | पर पदार्थोंसे आत्माके प्रथक्त्वका विचार करना पहिला प्रथंक्त्नवितर्क 
घीचारः नामक शुक्लध्यान है। परका संग्रंध छोड़कर एकमात्र चैतन्य चमत्कारस्वरूप आत्ममात्रका 


१४२ आवंकधमंप्रदोष 


एकाम्त चिन्तबन करना यद्दी एकत्व वितर्कबीचार नामका दूसरा शुक्लध्यान है। ये दोनों श्रुतकैबलीके 
दी होते हैं । तीसरा शुक्लध्यान सूक्रमक्रियाप्रतिपाति है जो केबरज्ी भगवानके ही द्वोता है। योगोंके 
चाउ्ल्यको न्‍्यून करना ही इस ध्यानका तालये है। चौथा व्युपरतक्रियानिवृत्ति नामक शुक्लध्यान _ 
है। इसका तात्पर्य है जो सम्पूर्ण योगोंकी चम्नलता बन्द हो जाय स्व योग निरोधरूप होनेसे यह अयोग 
केचली भगवानके ही द्ोता है। इस ध्यानके समय मन, वचन तथा कायसंबंधी सर्व योग बन्द हो जाता 
है। श्वासोच्छुवासका चलना, नाडीगमन, हृदयस्पंदन, रक्तसंचालन आदि सम्पूर्ण कायक्रियाएँ बंद हो 
जाती हैं । सब आखव रुक जाता है और अ इ उ ऋ लू इन पाँच अक्षरोंके उच्चारणमें जितना समय लगता 
है उतने समयमें ही जीव संसार अवस्थाका सदाके लिए परित्याग कर शाइबत सुखका स्थान निराखब 
निबेन्ध स्वरूप मुक्ति स्थानको प्राप्त हो जाता है । 


श्रावकका कर्तव्य है कि आर्त्त और रौद्र रूप दोनों दुष्यानोंका त्याग करे और धम्ंध्यानका 
आराधन करे तथा शुक्लध्यानको प्राप्त करनकी भावना करे। यही आत्मकल्याणका मार्ग है। १५९ । 

प्रशन:--निर्जावदिहदहदन/द्विधि: कथ मे । कार्थों कृपाभ्रय ! ग़रो ! ग्रद्दिभिः स्वशान्त्ये ॥ 

हे गुरुदेव ! सृतदेहका संस्कार किस विधिसे करना चाहिये जिससे कि गृहस्थ अपविशन्नतासे दूर 
होकर आत्मशान्त्यथ धर्मका पालन कर सके +- 


( वसन्‍्ततिलका ) 


श्राऊे स्व शास्रविधिना विमले बनादं।। 


निर्जीवदेदददहनाद्विधिधिधेयः ॥ 
हाहा देरोदनकूतिन मनाग्विधेया । 


पश्चात्यता न हि भचेत्‌ फिल कर्मबन्ध: | १६२॥ 


भ्राद्ध श्चेत्यादि:- शाह्त्रिधिना जीवजन्तुवाधारद्ििति पिमले निर्जीब एकान्ते वनादो प्रदेशे नन्नास्खलन- 
नाडिकासश्वालन दृदयास्ंदनादिमिनिश्चितत्य निर्नीवर्देहस्य श्राद्ध: ददनादित्रिधि श्रप्मिना तंस्काये विधेयः। शोका- 
विष्ठे: ते; द्वा द्वा दति दैन्येन रोदन क्षति; मतागपि न विधेया यतस्तत्करणं किज्न पापत्रन्ध एवं भवति | १४२ । 


शास्त्रोक्त विधिके अनुसार परीज्षित मृत देहको नेत्रकी स्थिरता,नाडीका चलना व हृद्यस्पंदन न होना 
आदि चैतन्याभाव सूचक लक्षण्णोंसे निर्जीय पद्चिचान कर एकान्त जीव-जन्तु बाधारहित निर्मल बन आदि 
प्रदेशमें अप्रि द्वारा संस्कारित करना चाहिए। साधर्मी भाइयोंका कर्तव्य है कि लोकिक सम्मान की व 
व्यवस्थाकी दृष्टिसे स्नको सामूहिक रूपसे स्मशानमें ले जाँय । वहाँ वायुके सख्बार तथा जलख्ानादि द्वारा 
उसकी बार बार परीक्षा हो| ज्ञाने पर ही उसका निज्जन्तु काष्टादिकी अप्रिसे संस्कार करें । सृत मनुष्यके 
नजदीकी ओर स्नेही बन्धु ही प्रथम अप्रि संस्कार करें| इस नियमका पालन करनेसे कभी रुग्णावस्था व 
दुर्वेलाबस्थासे मूच्छित व्यक्तिका किसी शत्रुभाववाले व्यक्ति द्वारा जीविताबस्थामें दी अप्निदाह दो गया 
ऐसी इकाकों स्थान नहीं रहता । अप्निदाह समाप्त होने पर तृतीय दिवस या पम्चम दिवस भस्म तथा 
अस्थियोंको भूमिमें गड्ढू कर उसमें गाड़ देना चाहिए। नदी आदि जल्लाशयमें उस क्षार पदार्थकों न 
डालना चाहिए क्योंकि ऐसा करनेसे नदीके असंछय प्राणियोंका-ज ज्ञ नन्तुओं हा घात होता है। अनेक लोग 


जैष्टिकायार १५३ 


गड्गादि नदीमें अस्थि विसजेन पुण्य मानते हैं । वे समभते हैं कि गंगादि स्लानसे आत्मा पवित्र होती 
है श्रतः मत देहको भी गंगा स्नान कराना पतिन्नताका हेतु होगा और मृतात्माका उद्धार होगा। यह 
बात नितान्त असत्य है। कारण गंगादि नदीका जल शारीरिक मैलकों धो सकता है । आत्माकी मली- 
नता तो पापोंके गलनेसे ही जा सकती है । जैसे कुरतेमें लगा हुआ मैल धोतीके धोनेसे नहीं छूट सकता, 
वैसे ही शरीरका मैल धोनेसे आत्माका मैल--पाप नहीं घुल सकता, अतः गंगादिमें अस्थिविसजेन करना 
व्यथें है। यद्ध असत्कल्पना उन ठगों द्वारा बना दी गई जो उन तीर्थों पर इन कार्योंसे ही रुपया पैदा 
करते हैं । 

इष्टवियोगजन्य दुःख अवश्य मोदी जीवोंको होता है। उस दुखमें अनेक जन अपने ब संसार 
के स्वरूपको भूलकर अत्यन्त उद्विग्न हो उठते हैं और हाह्मकार मचाते हैं। वे यह नहीं सोचते कि 
जीवनके साथ मरणका अविनाभावी संबंध है | जो जन्म लेता है उसका मरण अ्रवश्यंभावी है। और 
जो अवश्यंभावी है वह हमारे हाहाकारसे नहीं मिट सकता। अतः संसारकी विनाशशीलताका विचार 
कर शो कको दूर करना चाहिए | यह विचार करना चाहिए कि यह जीव अनादि कालसे कमबद्ध हो नाना 
जन्मोंमें भ्रमण करता फिरता है। यह मनुष्ययोनि भी उन असंख्य भवोंमें से एक है। बिना मरणके 
पुनर्जेन्‍्म कंसे संभव है ! ओर संसार तो जन्म-मरणोंके समूहका ही नाम है। स्वोपाजित कर्मको यह 
जीव अकेला ही भोगता है, कोई दूसरा इसका साथी नहीं है। जब यह उत्पन्न होनेके समय श्रकेला 
ही आया है तब अकेला ही तो जायगा। जिस देहके साथ यह उत्पन्न हुआ था बह देह भी तो साथ 
नहीं जाती | तग्र अन्य भाई-बंधु आदि कहाँ तक उसका साथ दे सकते हैं । 


यथार्थ दृष्टिसे विचार किया जाय तो भाई,बहिन,माता-पिता, पुत्र, मित्र, स्त्री और पति आदि जितने 
लोकिक सगे संबंध हैं वे सब कल्पित हैं। यहाँ अकेला उत्पन्न द्वोनेपर भी प्राणी दूसरे प्राणियोंसे 
केबल जन्म निमित्तसे संबंध जोड़ लेता है। जब जन्म ही मरणावस्थाको प्राप्त हा गया तब जन्म- 
संबंधी कल्पित संबंध भी तो स्वयं समाप्त हो गए अतः शोक केसा ? ये कल्पित संबंध भी तो कुछ न 
कुछ स्वार्थकों लेकर होते हैं। जिन-जिनका स्वार्थ एक साथ बँधा हे थे परस्पर संबंधी कहलाते हैं । 
माता-पिताका स्नेह कत्र तक हृदयमें बसता है जब तक उनसे अपना प्रतिपालन होता है । जब पुत्र 
समर्थ हो जाता है तब पत्नीका दास हो जाता है ओर माता-पिताका घन ले लेता हैं । उन्हें केबल दो 
रोटीका मुहताज बना देता है। पत्नीका स्नेह कग्रतक रहता है जब तक विपयवासना सघत्ती है। 
यदि बहू न सधे तो परस्पर कलह होने लगती है। भाई-माईका प्रेम कबतक है जब तक धनका बॉट 
नहीं है, उसके बाद पड़ोसी जैसा व्यवहार रह जाता है। इत्यादि संखार और सगे संबंधियोंका यथार्थ 
रूप देखकर ओर विचार कर मोहका त्याग करे। द्वाह्कार न करे। किन्तु अपने कर्त॑व्यका पालन 
करे । अपने मृत संबंधीके पुत्र, पुत्री अबोध हों तो उनका पालन करे | उसकी संपत्तिकी निःस्वार्थ 
समुचित व्यत्रस्था करे । उसके कुटुंबकों व्यवस्था करे। यह सब्र कर्त्तव्यकी दृष्टिसे करना चाहिए। 
रोग-शोक आदिको छोड़ कत्ते्य पालन करना ही सच्ची मानत्रता है ।१५२। 

प्रशन- कि ख्तकविधेश्विन्हं बतंते मे गरुरो बद । 


हे गुरुदेष ! सूतक क्‍या है, उसका स्थरूप क्‍या है, उसका पालन करनेका क्या श्रम है, 
कृपा कर कहें-- 


१४४ शावयकधघमंप्रदीप 


( अजुष्टप्‌ ) 
मरणे सूतक प्रोक्त बन्धोर्मातुः पितुः छृते । 
द्वादशाद्प्रमायुक्तउन्येषां हीन॑ यथाक्रमम्‌ ॥१५३॥ 
जन्मन्यपि तथा प्राहुदंशदिनप्रमाणकम | 
स्ववंशिनां तथान्येषां द्वीने ज्ेयं यथाक्रमम्‌ ॥१५४॥ युग्मम्‌ ॥ 


मरण इत्यादिः--स्ववंशजस्य बन्धोर्मातः पितुश्व मरणे सति द्वादशदिनप्रमाणं सूतक॑ भवति। एबं 
द्वादशदिनप्रमाणं सूतक॑ प्रपितामहपर्यन्तमेव । ततदन्तरं घंशस्फ परम्परायां यथाक्रम॑ हीनदिनप्रमाणं सूतक ज्ेयम्‌ | 
एचमेव बालकस्य जन्मनोडपि सूतक॑भवाति किन्तु तदू दशदिवसपर्यन्तमेव | सूतकमिदं पुत्रस्य पौत्रस्य प्रपौज्स्य 
च भवति | तदनन्तरं वंशपरम्परायां अन्येष॑यथाक्रमं दीन ्ेयम ।१४३। १४४। 


अशुद्धिका नाम सूतक हे। जिसके यहाँ किसीका मरण हो तो उस मृत शरीरके निमित्तसे 
उसके ग्रहमें अपवित्रताका बास हो जाता है ओर वह अपवित्रता केवल स्नान तथा वल्ल धोनेसे नहीं 
मिटती, बल्कि यथाकाल दूर होती है । आठ प्रकारकी लौकिक शुद्धियोंमं कालशुद्धिको भी श्री अकलंक 
देवने म्थान दिया है। इस अशोचकी टुद्धि कालसे ही होती है । यह अशेच बालकके जन्म निमित्तते 
भी होता है । 

मृतकरे अग्निदाहमें असंख्य प्राणियोंकी हिंसा होती हे। म्ृतशरोर अनन्‍्तमु हतंके वाद ही 
अनन्त जीवोंकी उत्पत्तिका स्थान हो जाता है। उन जोबोंकी हिंसा श्रावकरे लिए अग्नि संस्कारमें 
अनियाये होती है. इस लिए भी उसे इस निमित्तसे अशोच प्राप्त होता है। इसी प्रकार जन्मके समय 
बालकके साथ जो माताके उदरसे जर आदि निकत्तती हे बहू भो असंख्य जीबोंको उत्पत्तिका स्थान 
है इसे भी भूमि आदिमें गड़बाकर नष्ट करना पड़ता है जिसमें उन प्राशियोंकी हिंसा बच नहीं सकती | 
इस पापके कारण उस समय भी अशोच प्रास होता है । 

मृतकके वस्त्रादिके संबैवका तथा परम्परा संबंधका विछिन्न होना तत्काल संभत्र नहीं है। इसी 
प्रकार प्रसूताके अपवित्र वस्त्रोंका संत्रंव तथा जन्मे हुए बालकका संबंधसे छूटना शक्‍्प्र नहीं है। कहीं-कहीं 
किसी किसी देशमें इनका बहुत सावधानीसे परहेज रखा जाता है पर यह सत्रेत्र नहीं होता और न 
संभव ही है। मरण समय शोकातुरताके कारण ओरे पुत्रोत्पत्तिके समय हर्पातिरेकके कारण परहेज कम 
दाता है अतः यह्‌ अपविन्रता भी बिना काल शुद्धिक दूर नहीं हं।ती भले द्वी उसके पूर्ज घरकी स्वच्छता 
तथा बस्त्रोंक्ी स्वच्छता कर ली गई हो । 

शोकातिरेक और दर्पातिरेक दोनोंमें रागद्देपकी प्रचलता मनमें उत्पन्न हा जाती है। रागद्वेषका 
अतिरेक भी एक महान्‌ अशोच है । तात्कालिक मरण और जन्मकी घटनाओंसे वद अशोच शीघ्र नष्ट 
नहीं होता । उसे शान्त होनेमें कुछ काल लगता है उसे ही कालशुद्धि या सूतक शुद्धि कहते हैं । जिनके यह 
रागडूषका अतिरेक हो उनको मन्दिर आदि पवित्र स्थानोंमें जाना तथा पूजनादि धार्मिक क्रियाएँ 
करना वर्जित है। यहाँ पर यह प्रइन हो सकता है कि ऐसे समय धार्मिक कार्योको बेन कर और भो 
अनर्थ किया जाता है। धमेकायेके लिए यह रुकावट कैसी ? धर्मसे तो अशुद्ध व्यक्ति भी शुद्ध बन जाता 
है । इस प्रश्नका समाधान यह दे कि प्रत्येक व्यक्ति जो धर्मस्थानोंमें धर्मलाभार्थ जाता है उसका संबंध उस 


'मैप्टिकाचार श्प्षप 


तक द्वी सीमित नहीं है, किन्तु उसके निमित्तसे अनेक दरशेनार्थी, पूजार्थी, स्वाध्यायार्थी भाश्योंसे भी 
उसका सम्बन्ध है जो कि उक्त लाभके लिए जिन मन्दिरोंमें जाते हैं । उक्त अशौचके समय सम्बन्धित 
व्यक्ति मन्दिश्में जाकर भी अपनेको नहीं सम्हाल पाता बल्कि अपने शोकके कारण अन्य उपस्थित 
व्यक्तियोंकों भी शोकाविष्ट बना देता है । तद्ठत्‌ हषोतिरेकपाला मन्दिर्में स्थित प्रत्येक साधर्मीके 
सामने अपने दृषेकी चर्चा कर बेठता है । इन दोनों कार्योंसे दशेनार्थी और पूजनार्थी भाइयोंका समय भी 
व्यर्थ जाता है, वे भी उसके शोक या दृषक श्रवाहमें बह जाते हैं। अतः सूतकके दिनोंमें अशौच मान 
क९ समष्टिगत धार्मिक कार्योंसे दूर रहकर व्यक्तिगत सामायिकादिस्तुति ब पाठादि धार्मिक कार्योंके 
द्वारा ध्मका साधन करना चाहिए। 


मृत रोगीकी बीमारी भी यदि कोई छुआछूतकी हो या राजरोग द्वो तो उसके सम्पकमें रहनेयाले 
बस्त्रादिकी तथा सम्बन्धित व्यक्तियोंकी शुद्धि जब तक न हो जाय तब तक सम्पर्क रखनेसे बीमारीक 
फैलने या बढ़नेका शक बना रहता है, श्रतः लौकिक लाभकी टृष्टिसे भी सुतक विधिको मानना लाभदायक 
है । मरणका सूतक बंशकी तीन पीढ़ी तक अथवा खुदकी पीढ़ी जोड़कर चार पीढ़ी तकके लोगोंको १२ 
दिनिका लगता है | तथा जन्मसम्बन्धी सूतक दश दिन प्रमाण लगता है। इसके बाद भी पीढ़ियोंमें क्रम 
क्रमसे दोनोंसूतक द्वीन होते जाते हैं | इन दिनोंमें श्रावकको अशौच सम्बन्धी सभी नियमोंका नियमित 
पालन करना चाहिए। अन्यथा अनेक प्रकारकी हानि द्ोना सम्भव है १४३१५४॥ 


प्रशन :--वद्‌ सूतकचिद्व कि वा तत्पयोजन गुरो | 
हे गुरुदेब | सुतकका चिह्न क्या है.। तथा सूतक माननेका प्रयोजन क्या है कृपाकर कहें-- 


( अजुष्डु प्‌ ) 
सतस्य वेहसंसर्गात्‌ वस्त्रपात्रगृद्दादिकम्‌ | 
स्थादू डुर्गन्धमयं हेयं तच्छुछथं सूतकस्य या ॥ १५५ ॥ 
को मिथो मोहनाशाय तत््वतः क्रियते विधिः । 
नणां वृत्तिः पशोर्मिज्ना बोधार्थमिति धार्मिकेः॥ १५६॥ युग्मम्‌॥ 


सृतस्येत्यादि :--मतप्रारणिनः देहः स्वयं येगाणां मन्दिरमस्ति | तथा मरणानन्तरं तु शरीर तत्कालत 
एवं गलति तथा जीवयशयस्तत्र समुत्द्न्ते | अ्रतः दुर्गन्धमयमपि मत्रति । तत्संपर्कात्‌ वस्जादिक पात्रादिक गृहा- 
दिकश्च दुर्गस्धमयय मवति | तत्युद्धथर्थ यूतक क्रियते । तथा मिथः परस्‍्परं या मोहस्य परम्पराइश्ति यया स जीवः 
विकलीक्रियते तन्नाशाय कालस्यापेक्षा वतते भ्रतः सूतकध्य विधि: क्रियते । नराणां दृत्तिः पशुनों मिन्ना एव 


6. 


इति परिशानाथ धार्मिकेः सूतकस्य विधि; क्रियते (१५४।१४६। 

मृत मनुष्योंका शरीर एक तो स्वयं रोगोंका मन्दिर है अतः बैसे द्वी अपबित्र रहता है। उससे 
सम्बन्धित बच्ल, पात्र और गृहाद्कि भी गलित शरीरकी दुर्गेधिके समान दुर्गेन्धमय रोगकारक बन जाते हैं, 
अतः उस अशौचसे बचनेके लिए सूतक विधिके नियमोंका पालन आवश्यक है। गलित शरीरमें 
असंख्य जीवराशि उत्पन्न होती है, उनका विनाश भी रुक नहीं सकता। इसलिए तथा परस्परमें जो मोहका 
अतिरेक है उसे दूर करनेके लिए भी काल अपेक्षित है। अतः जम्म मरणका अशौच उक्त कालकी 
मर्यादाके भीतर बताया गया है । 

१६ 


१५६ आवयकधघमंप्रदीप 


मनुष्यकी प्रैत्येक वृत्ति विवेकपूर्ण है पशुओंकी तरह अधिवेक पूर्ण नहीं है इस बातका बोध भी 
इन आवश्यक नियमोंसे ही माल्म पड़ता है, अतः इनका पालना आवश्यक कर्त्तव्य है। जो लोग ६न 
शास्त्रोक्त लाभदायक नियमोंका पालन नही करते वे शारीरिक और धार्मिक द्वानिको उठाते हें श्रतः 
पूर्ण आचार्यों द्वारा प्रतिपादित सूतक पातकक्की विधिका यथायोग्य पालन करना ही श्रेयस्कर 


है। १५५ । ९५६ | 
प्रश्न :--भ्रीद॑ न ग्रद्माति यथार्थधम स कीदशो में घद्‌ विश्वशान्त्ये । 


हे गुरो ! कल्याणकारक धर्मको जो नहीं धारण करता वह मनुष्य केसा है १ विश्वशान्तिके लिए 
उसका स्वरूप बताइये-- 


( अनुष्टपू ) 


करोति केवलं को यो धम रूढ़िवशात्सदा | 

न जानाति गुणान्‌ दोषान धर्मस्यापि स्वबुद्धितः ॥ १४७ ॥ 
नेशत्नवानपि चान्धः स बुधोडपि मूर्ख एव सः । 

स फलइ्ृप्रियो मन्ये स्वर्मच्तसोख्यदुरगः॥ १५८॥ युग्मम्‌ ॥ 


करोतीत्यादिः--यः मूर्ख: घण्स्य स्वरूप न जानाति अथवा जानन्नापिं तत्य विश्वकल्याणकारकस्य 
धर्मस्य स्वबुद्धितः श्रद्धानं न करोति | श्रधर्मस्थ दोषानपि यो नवेत्ति । तथा चर केवल घंशपरम्परागतत्वात्‌ 
लीफिकरूदिवशादेव धर्म पालयति न वेत्ति स कज्ञदप्रियः स्वर्गमुखतस्तथा मोक्षमुखतोडपि अत्यन्त दूरे एव 
इति श्र मन्ये | १५७ | शए८ । 


धर्म ओर अधमंके स्वरूपको और उसके गुण दोपोंको विचार कर जो अधर्मका त्याग कर धर्मका 
पालन करता है वह मनुष्य बुद्धिमान है। किन्तु जो धर्माधर्मके स्वरूपको जानकर भी स्वयंकी बुद्धिसे 
विवेकको प्राप्त न होकर केवल रूढ़िके वश यह समभकर धर्मका पालन करता है कि यह तो मेरा बंश 
परम्परागत धम है अतः पालना चाहिए, चह मनुष्य धर्मात्मा नहीं है। बह केवल पर्यायबुद्धिवाला है। 
जेसे बह जैन कुलमें उत्पन्न होनेसे जैन धर्मेंकी कुलधर्म मानता है इसी प्रकार विधरमियोंके कुल्में उत्पन्न 
होनेपर बह उसे भी कुलघर्म मानकर पालन करता । जिस पयायमें जीव जाता है उसे ही अपनी करके 
मान लेता है, इसमें विवेकका काय कहाँ है । जो विवेकसे जेनधर्मको आत्मधर्स मानकर पालन करेगा 
उसका ही कल्याण होगा | 

जो धर्मके स्वरूपको जानकर भी उसे लौकिक रूढ़ि मात्रसे पालता है, आचारय॑ कहते हैं बह 
नेत्रवान्‌ होते हुए भी अंधेके ही समान है । बह केबल कलहप्रिय है, धर्मेश्रिय नहीं। वह घ्मके सुन्दर 
फल स्वग और मोज्षकी प्राप्तिके मार्गसे बहुत दूर है ऐसा हम मानते हैं। अतः विवेकी मनुष्यका 
कत्तेव्य है कि वह जो कुछ भी काय करे उसे विवेककी कसोटी पर कस लेबे और द्वितकर सिद्ध होनेपर 
उसे आचरणमें लावे। अविवेकी मनुष्य ठगाया जाता है वह हित मार्गके स्थानमें रूढ़ि था परम्परा 
को ही धरम मानकर कभी-कभी अधर्म या अद्वितके मार्गकों ही हितकर मान वैठता है अतः विवेकपूर्श 
क्रिया ही श्रेयस्कर है ।१५४७१४८। 


नैश्िकांचार. - शष्टे 
प्रश्न :--कौडक्‌ तद्दि गुरो प्राह्मो धर्मो मे लिये चद्‌ । 


हे गुरुदेव | मुझे अपने कल्याणकी सिद्धिके लिए कैसा धर्म ग्रहण करना चाहिए, कृपाकर 
बताइए-. 


( अनुष्टप्‌ ) 


को वीतराग पवास्ति सद्धमों विश्वरक्तकः। 
सो5पि तश्रेव विज्ेेयों यश्रेष्याद्या न दुःखदाः ॥१५६॥ 


काथित्यादि :--यत्र दु.खदा ईर्ष्याद्ा: क्रोधादय आत्मविकाराः न स्यु;स एवं धर्म: | स एवं विश्व- 
रक्षकः । ईर्ष्याद्या एवं परस्पर संघर्षमुत्पादयन्ति | संघर्षपत एवं अशान्तिभवति । अशान्तिस्तु विश्यनाशिफा | 
तस्मात्‌ कारणात्‌ विश्वकल्याणार्थ तु अशान्तेमू लकारणानां पारस्परिकस्वार्थसंघर्षाणां तदुत्पादकानामी्यादीना- 
मात्मविकारणां परिहार: कतंत्य: । स एवं वीतरागधर्म: | तेनैव घमेंण जगति सुखस्य शान्तेश्र समृद्धिभंवति । 
अत; स एव धर्म: ग्राहद्मः ।१४६। 


धर्म शब्दका अर्थ अपना कत्तेव्य है। जब कि यह परीक्षित, स्वानुभूत तथा सुनिश्चित है कि 
संसारका प्रत्येक प्राणी सुख और शान्तिको पसन्द करता है, वह दुःखमय तथा अशान्तिमय जीवन नहीं 
चाहता, तब यह भी सुनिश्चित है कि जिल मागसे उसे सुब्र और शान्ति प्राप्त हो वही उसका कतंव्य है. 
ओर बह्दी कतंव्य उसका घम हे । 

संसारी प्रत्येक आत्मामें कुछ गुश भी हैं ओर कुद्ध दोप भी। गुण आत्माका स्वभाव है, और 
दोप आत्माके गुणोंका विकार है । आत्मा जितना अपने स्वभाव रूपको प्राप्त करेगा उतना ही अपने 
धर्मके निकट आयगा और जितना त्रिभाव रूप परिणत होगा उतना ही आत्मधमसे दूर द्योगा। इष्यां, 
क्रोध, मोह, लोभ, मद, मत्खर आदि आत्माके विकारी भाव हैं । इनके होनेपर आत्मा अपनी स्वतंत्र सत्ता- 
की परसे भिन्नताका भान नहीं करता । उसकी दृष्टि परपदा्थ पर रहती दै। उसकी प्राप्तिमें लाभ और 
अप्राप्तिमें अलाभ मानता है । ये परपदार्थ संघर्षके कारण हो जाते हैं, कारण इनकी प्राप्तिके लिए अनेक 
मिथ्यात्वी मोही प्राणी सदा लालायित रहते हैं ओर उसके लिए लड़ाई, मंगड़ा, ईर्ष्या, हेष, मोह, 
मत्सर आदि किन्हीं भी दुगु शोंसे नहीं डरते । 

सम्यग्ट॒प्ि पुरुष निर्मेल दृष्टि होनेसे सदा आत्मगुणोंकी प्राप्तिके लिए ही प्रयत्नशील द्वोते हैं। 
वे अपने विकृृत भावोंका विश्लेषण करते हैं ओर उनसे दूर रहनेका प्रयत्न करते हें। पर पदार्थोको वे 
“पर” मानकर उनके लिए कभी किपीसे संघर्ष नहीं करते। उन्हें आत्माकी स्वतन्त्र सत्तामें--उसकी 
अमरता पर विश्वास है, अतः आत्माकरे मिथ्या तोपके लिए पर पद/थंको प्राप्त करनेका प्रयत्न बिलकुल 
नहीं होता | वे परसे राग द्वष मुक्त द्वाकर वीतराग स्वरूप परम धर्मका हो पालन करते हैं। बिश्व- 
शांतिका यही सर्वोत्कृष्ट मागे हे अन्य नहीं, अतः धरंका स्थरूप जानकर उसे ग्रहण करना चाहिए ।१३६। 


प्रश्ता-के वीतरागधर्मस्य रक्षकाः स्युगुरो बद । 


गुरुदेव । बीरराग धर्म तो उपेक्षकोंका धर्म॑ सिद्ध हुआ, उसकी रक्षा कोन करता हे? गुरु 
उत्तर देते हैं-- 


१्श्च८ भाषकधरमभरदौप॑ 


( झनुष्दप्‌ ) 
भ्रोवीतरागधर्मस्य स्वर्मोक्तसुखदायिनः । 
को चिषष्टिशलाकादिपुरुषा: सन्ति रक्षकाः ॥१६०॥ 
नोतिज्ञा निमंदा: स्पस्था वाभवन्विश्वनायकाः । 
तदनुकरणं काय शज्षात्वा शान्त्ये विचक्षणेंः ॥१६१॥ 
भ्रीवीतरागधर्मस्य यतः स्यात्सबंभूतले | 
प्रचारः कार्यरूपण स्वात्मचर्चा गृददे ग्रहे ॥९२॥ विशेषकम्‌ ॥ 


श्रीवीतरागेत्या दिः--वीतरागधर्म एब मोक्षप्रदायकः स पूर्व स्त्र्गादिसुखप्रदायको5स्ति । तद्ध[म॑प्रतिपालकाः 
तद्जद्धिकारकास्तत्प्रचारकाश्व॒त्रिषष्टिसंख्याका: शलाकापुरुषा: मवान्ति | चतुविश्ति: तीर्थकराः द्वादशा चक्रवर्तिनः 
नव नायायणा; नव प्रतिनारायणा नव बलभद्गाश्चेति प्रमुखाः श्रेष्ठपुरुषा शलाकापुरषाः कथ्यन्ते । तीथंकरा: किल 
प्रथममेव स्वतपोवलेन शानावरणादिधातिचतुश्टय हत्वा केवलश्ञानमुत्याथ जर्गात तत्व॑देशनाइु पीन्ति । जगद्धितैपिणस्ते 
विश्वनायकाः रणगद्वेपमदा्रशदशदोपबिर्शहताः अनात्मार्थभव  विश्वशान्ते घर्मोपदेश कुर्बोन्ति | भूपतयः 
चक्रवर्तिनस्तु तदूधम पालयन्ति प्रजाजनेपु तदानुकूल्येनेंव व्यवस्थाझ्ुबन्ति यतः स्यात्‌ सर्वत्र शान्ति; | तद्बत्‌ 
स्वस्वसमये प्रतिनारायणा; समुत्यद्चन्ते तेडपि यथायोग्यं घर्म मनुवालयन्दि [ त्िखेंडभूपतयस्त आरयखण्ड स्लक्षुखण्डद्य च 
विद्यमानान्‌ ठृपतीन्‌ साधयन्ति , तान्‌ विनिहृत्य नागयणा; किल खण्दतयस्याघिपतया भर्वान्त | तदआतरस्तु बलभद्गा: 
निर्मद्‌: नीतिसश्चालका भवन्ति । यदाजं उल्लइगथ्रितुमसमर्था एबं मबन्ति नागयणाः। अल्यन्तं स्नेहों भवति 
परस्पर उमयोराप । इति नारायणाः बल्ल॒भद्गाश्व सद्धमेमनुपालयन्ति | यथा कित एर्पाहपुरुषं: घर्म आगधितः 
यथा च प्रसारितः यथा वर्चितः यथा लोके स्थिरकृतस्तत्यतादाच्च साक्षात्परम्पस्या वा स्वात्मभुखमासादितं तथंव 
तेषामनुकरणुं र्वरपि कार्यम्‌ । एवं छृते सति जर्गात संघर्षाभावे सति सुखदायिनी शान्तिर्मजष्यति । सर्वप्रकारेय 
सुखसमृद्धिकारकस्य भ्रीवीतरागस्वरूपस्य वीतरागप्रणीतस्य वा सद्धम॑स्य कार्यरूपण सवत्र भूतल प्रचार; कर्चव्यः 
यतः सर्चत्र गृहे शहे स्वात्मचर्चा एवं स्यातू | स च सम्यक्‌ स्वार्थ: । ग्राह्मस्तु स विश्वकल्याणकारकः । धनादिना 
खल्ु 4: स्वाथं; साध्यते ख विश्वधातक एवं । तन्नाश एच सम्यकू्वा्थ: ।तत्साधनड्डर्तव्यमेत्र | तेनेंत्र लोकद्वितम्मव॒ति 
इंति ज्ञातव्यम्‌ू ।१६०।१६१।१६२॥। 

इति श्रीकुन्थुसागराचारयविरराचिति श्रावकधर्म प्रदीप पण्डितजगन्माइनलालणिद्धान्तशाज्निकृतायां 
प्रभाख्यायां व्याख्यायां च चत॒र्थेश्ध्यायः समाप्तः | 


भगवान्‌ वीतराग सर्वेक्ष द्वारा अ्तिपादित रागादि दोषरदित स्वात्मधम स्वरूप सद्धमे ही आत्माकों 
संसारके बंधनसे मुक्तिप्रदान करनेमें समथे है । बही सद्धम॑ यदि पूर्णमात्रामें न हों सका और मुक्ति 
प्राप्त न हुईं तो संसार अवस्थामें भी उसके प्रसादसे नरकादि दुखोंका षिनाश द्योकर स्वर्गादिमें 
स्वात्मीक सुश्थोंह्नी प्राप्ति होती है। इस सड्धमंके प्रमुख उपासक और निर्देशक तो भगवान्‌ तीथ 
कर देव हैं जो प्रत्येक उत्सपिंणी या अवसरपिणीकालमें २७ होते हैं ॥ वे अपने तपोबलसे घातिया कर्म 
ज्ञानापरणादिको नष्ट कर केबलज्ञान प्राप्त कर जगतके हितके लिए ही तत्त्वोपदेश करते हैं। उन 
तीथंकरोंके कालमें मध्य मध्यमें ( १२ ) चक्रवर्ती होते हैं जो पट्खण्ड भूमिके साधक होते हैं। समस्त 
भरत क्षेत्रके ३२ हजार भुकुटबद्ध राजा जिनके चरणोंमें नमस्कार करते हैं उन चक्रवर्तियों द्वार! धर्मका 


मैष्टिकाथोर १४६ 


पालन होता है । वे धर्मानुकूल विश्वशान्तिके लिए द्वी जगत॒का शासन करते हैं तथा तीथकरोंकी तरदद ही 
प्रायः तप करके मुक्तिको प्राप्त करते हैं । 

अपने अपने समयमें चक्रवर्तीकी तरह तीन खँड भूमिके अधिपति ६ प्रतिनाराबण होते हैं ये 
भी यथायोग्य धर्मका पालन करते हैं तथा प्रजाजनोंमें धर्मकी वृद्धि करते हैं । राज्य कारणोंसे इनका विनाश 
करनेवाले नारायण भी इनके ही समयमें होते हैं । उनकी भी संख्या ६ है | इनके बड़े भाई बलभद्र कहलाते 
हैं। नारायण और बलभद्रमें अत्यन्त गाढ़ स्नेह होता है। ये सब २४ तीथंकर, १२ चक्रवर्ती, ६ प्रति- 
नारायण, ६ नारायण और ६ बलभद्र कुल ६३ नररत्न प्रमुख शलाका पुरुष हैं जिनके द्वारा धर्मकी सदा 
रक्षा और वृद्धि होती आई है । जिसतरह उन्होंने सद्धमंका अनुपालन, प्रवृत्ति, प्रचार और बृद्धिकी है 
ऐसी दी सबको करनी चादिए। ऐसा होने पर ही जगतमें संघर्षका अभाव होकर सुख और शान्तिकी 
वृद्धि हो सकेगी । 

सारांश यह है कि प्रजाजनोंमें इतना ही नहीं विश्वके प्राणियोंमें सुखबशान्तिकी समृद्धि एकमात्र 
बीतराग धर्मसे ही हो सकती है, अतः उसका कार्येरूपमें पालन व प्रचार सबको करना चाहिये, जिससे 
घर घरमें आत्मचर्चा सुनाई देवे । यह ही सच्चा स्वाथें है । यह स्वार्थ ग्राह्म है। धनादिके रूपमें जो 
स्वार्थ है वह दुःस्वार्थ है। बह संधर्पका कारण है। अशान्तिका मूल है। उसका त्याग ही सम्यक्‌ स्वार्थ 
है, जो कि विश्वका कल्याणकारक है। उससे ही लोकका द्वित हो सकता है, अतः सदा उसका पालन 
व प्रचार करना श्रेयस्कर है ।१६०१६९१६२। 


इस प्रकार आचाये श्री कुन्थुसागरविरचित श्रावकधभ प्रदीप व पण्डित जगन्मोहनलालजी 
सिद्धान्तशाल्ली कृत प्रभानामक व्याख्यामें चतुर्थ अध्याय समाप्त हुआ। 


अथ पश्चमो 5ध्यायः 


प्रश्न :--द्वितोयप्रतिमाचिह्नं किमस्ति मे गुरो | वद | 


हे गुरुदेव ! द'होनिक श्रावक्रका स्वरूप ज्ञात किया। अब दूसरी प्रतिमाका स्वरूप क्पाकर 
कहिए-- 


( अनुष्दप्‌ ) 
पश्चाणुब्रतपृत्यर्थ त्रीरि गुणब्रतानि वा। 
चतुःशिक्षाघतान्येव॑ ग्रहीत्वा स्वात्मचिन्तनम ॥१६३॥ 
कुर्बचन्ति ये यथाशक्ति द्याधमप्रभावनाम। 
द्वितीयप्रतिमायास्ते भवन्ति स्वामिनः सदा ॥१६०॥ युग्मम्‌ ॥ 


पष्चेत्या दि : -तृतीयाष्याये पश्चपापानां स्व॒रूप॑ प्रतिपादितम्‌। तदेकदेशपरित्यागिनः खलु श्राबकाः 
मघन्ति | श्रावकस्य देशन्तान्येवाणुत्रतानि । तद्गुणबृद्धबर्थ खलु दिगविरतिदेशविस्नर्थदण्डत्यागरूपाणि 
गुणप्रतानि सन्ति । अखुबतानां महात्रतत्यापादनाय अ्मभ्यासरूपाणि किन चत॒ःशिक्षावतानि प्रियन्ते | इध्यनेन 
प्रकारेण द्वादश संख्याप्रमार्ण गहित्रतं गहीत्वा ये स्वात्मचिन्तनं कुर्मन्ति ते स्वशक्‍त्यनुसारं अहिंसामहाभर्मस्थैत्र 
प्रभाषनां कुर्षनित | त एबं ग्रहिणः द्वितीयप्रतिमायाः; स्वामनों भवन्ति इति मंक्षेपतः द्वितीयप्रतिमाया: 
स्वरूपमस्ति [(१६३।१६४| 


तीसरे अध्यायमें पाँच पापोंका स्वरूप निरूपण किया हें। उन पापोंका त्याग ही यथार्थमें ब्रत 
है। यद्यपि पाँचों पापोंका सम्पूर्ण त्याग गृहस्थके नहीं होता, तथापि एकदेशरूप त्याग ग्रहस्थ अवश्य 
कर सकता है। श्रावकके इस एकदेश पाप परित्याग रूप व्रतोंको ही अणुत्रत कहते हैं । इन अणुब्रतोंमें 
दोष न लगें ओर गुणोंकी वृद्धि हो इसके लिए तीन गुणब्रत अर्थान्‌ दिग्विरति, देशविरति और 
अनथेदण्डत्याग इनका पालन किया जाता हे। इसी प्रकारसे अणुत्रतोंको महात्रत बनानेके लिए 
उसके अभ्यासस्व॒रूप ही सामायिक, प्रोषधोपवरास, भोगोतभोगपरिमाण और अतिथिसंविभाग ऐसे ४ ब्रत 
शिक्षात्रतके नामसे ग्रहस्थके लिए बताए गए हैं | जो इन सम्पूर्ण ब्रतोंका निदोप निरतिचार पालन 
करते दें तथा जो इस प्रकार पर पदार्थोंके सम्पकंसे दूर रहकर स्वात्मचिंतवनकी ओर सम्मुख होते हैं व 
ही द्वितीय प्रतिमाके धारक हैं । 


सभी ब्रतका पालन एकमात्र महान्‌ परमघर अहिंसा त्रतके पालनके लिए ही किया जाता है। 
असत्य, चौये, कुशील ओर परिप्रह ये चारों हिंसामूलक कार्य हैं । हिंसा मूलक दोनेसे द्वी इनकी पाप संज्ञा 
पड़ी है| रागादिपरिणामोंके द्वारा आत्मस्त्रभावका हनन ही हिंसा है। इस निमित्तसे राग, ट्वेष, क्रोध ओर 
लोभ इनको हिंसाका पर्यायवाची कहते हैं। इन दुर्गुणोंके कारण ही अ्रसत्य भाषण चोये ओर कुशील आदि 


नैष्टिकाचार १४९ 


पाप होते हैं, “अत: इनके त्यागरूप ब्रतोंसे एक अहिंसा परमधर्मकी ही प्रभावना होती है। ऐसा 
करनेवाले मद्दानुभाव गृही ही द्वितीय प्रतिमाके आराधक हैं ऐसा ज्ञानना चाहिये ।१६३।१६४। 


श्न;-- अणुबतानि द्विकानि सन्ति गुणबतानि या | 
चद्‌ शितावतानीति ज्ञातुमिच्छामि तत्त्वतः ॥ 


हे गुरुदेष अशुत्रत क्या हैं, कोन हैं, तथा गुणव्रत और शिक्षा ब्रत कौन हैं ? मैं उनका यथाथ 
स्वरूप जाननेकी इच्छा करता हूँ, कपाकर कहें-- 


( अनुष्टुप्‌ ) 
अद्विसा सत्यमस्तेयं परदाराबिवर्जनम्‌। 
परिभ्रद्वपरित्यागः शेयान्यणुवतानि हि। १॥ 
दिग्देशचिरती चैवानर्थंदण्डब्रतं॑ तथा । 
गुणबतानि चैतानि गुणवृद्धेस्तु हृतुतः ॥ २॥ 
सामायिफोपवासो तु ब्रतं भोगोपभोगयोः । 
वैयाबृत्यं थे चत्वारि नित्य शिक्षाबतानि तु॥९२॥ 
श्रावकाणां बतान्येतान्यथ विस्तारतस्तथा । 
वक्ष्ये क्रमतोउग्नेहि सावधानतया शटणु ॥ ४७ ॥ कलापकम्‌ । क्षेपकम्‌ । 
अहिसेत्यादिः-- अहिंसात्रत सत्यवत श्रस्तेयत्रत॑ परदाराज्रिवर्जन स्वीकृतपरिग्रहस्य परिमाणश्लेति पश्चागु- 
ब्रतानि भवन्ति । दिशासु गमनागमनविरतिरूपा दिग्विरति: । तदन्तगंतदेशेपु पुनरप अल्पकालीना गमनागमन- 
विरतिरूपा देशविरतिः । स्त्री कृतेष्वपि विपयेषु यदनावश्यक तस्य परित्यागोडनर्थदण्डविरतिः । एतानि त्रीणि गुण- 
ब्तानि सन्ति। त्रिकाले समताभ्यासरूप सामायिक्र्त परवेणि प्रोपधोपयास:ः स्वीकृतेप्वापि भोगोपभोगेषु यथावश्यक 
परिहारूूप॑ मोगोपभोगपरिमाणं वेयाइत्यश्चल इति चत्वारि शिक्षात्रतानि सन्ति । एतानि द्वादशर्संख्याकानि 
एकदेशविरतिरूपत्वात्‌ क्रावकस्य ब्रतानि सग्ति। एतेपां विस्तस्तस्वरूपं॑. क्रमशोडग्र वच्यते । तत्‌ सावधानतया 
शशु [१२३ ४। 
अद्दिसाणुब्रत, सत्याणुब्रत, अचोयणुब्रत, परसीसेवात्याग और परिप्रह परिमाण ये पांच ब्रत अणुव्रत 
हैं| तथा दशों दिशाओंमें गमनागमन परिमाणरूप दिग्व्रत, तथा उसीके भीतर भीतर अल्यकालके लिए 
निश्चित देशका परित्याग रूप देशविरति और स्वीकृत विषयोंमें अनावश्यक विपयोंके त्यागरूप अनर्थ 
दण्डविरति ये तीन गुणकब्रत हैं । 
प्रातः मध्यान्द और साय॑काल त्रिकालमें समताके अभ्यासरूप सामायिक, पर्वके दिनोंमें प्रोष- 
धोपवास, स्वीकृत परिग्रहमेंसे अनावश्यक भीग और उपभोगोंका त्यागरूप भोगोपभोग परिमाणब्रत 
तथा धर्मात्माओंकी सेबारूप बैयावृत्यत्रत ये चार शिक्षात्रत हैं। ये सब मिलाकर श्रावकोंके १२ 
व्रत हैं । इनका विस्तारसे बणन आगे ग्रंथकार करेंगे, उन्हें दत्तचित्त होकर सुनो “।१॥२॥३॥४। 


प्रशन ;--अहिसावतचि छ्वं कि केडतियारा गुरो बद | 
हे गुरो ! अहिंसा व्रतका क्या स्वरूप है और उसके दोष कोन हैं ! कहिए-- 


१११ भ्रायक्चमंत्रदीप 


( अनुष्टुप्‌ ) 
जीवस्थान शुणस्थानं मार्गणास्थानकं तथा । 
योन्यादि निश्चयाद्‌ चुद्ध्वा तचसजीवादिरक्षणम्‌ ॥*६९॥ 
काय नित्यं यथाशक्ति स्थावराणामपि तथा । 
अहिसाणुब्नतं पूतं यतः स्याच्छांतिसोण्यद्म्‌ ॥१६५६॥ युग्मम्‌ ॥ 


जीवस्थानमित्यादि : - चतुदंशसु जीवस्थानेषु चतुदंशस॒ गुणस्थानेपु चतुर्दशसु मार्गणास्थानेषु च 
क्‍्व क्व जीवानामवस्थानम्भवति । क्योत्पयन्ते चसजीवाः हत्येबंप्रकोरेण जीवानां निवारस्थानं उतत्तिस्थानश्व 
जाता त्रसजीवानां स्बध्रकारेण रक्षुणु यथायोग्य स्थावरजीवानामपि रक्षुणं कार्यम्‌। एतंदेव ग्रहस्थानां शान्ति 
सौख्यदं पवित्र श्रहिंसावतं भत्रति ।१६५।१६६। 


मिथ्यादशन, सासादन, मिश्र, अविरतसम्यक्त्व, देशविरति, प्रमत्तविरति, अप्रमत्तविरति, 
अपूबकरण, अनिवृत्तिकरण, सूच््मसांपराय, उपशांतकष।य, क्षीणमोह, सयोगी और अयोगी ये चौदह 
गुणस्थान हैं । मोह और योगके तथा उसके क्रमशः क्षीण होनेसे ये गुणस्थान बनते हैं । इन विभिन्न 
परिणामवाले जीव गुणस्थानोंमें पाए जानेवाले जीब हैं । 

बादर एकेन्द्रिय, सूक्ष्म एकेन्द्रिय, द्ीन्द्रिय, त्रोन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, संज्ञी व असंज्ञी पंचेन्द्रिय, इन 
सातके पर्याप्त और इनके ही अपर्याप्रके भेदसे चौदह प्रकारके जीवसमासोंमें भी जीव व्यवस्थित हें । 
चारों गति, पाँचों इन्द्रिय, काय, योग, बेद, कपाय, ज्ञान, संयम, दशन, लेश्या, भव्य, सम्यकत्व, संज्ञा, 
आहारक ये १४ मागंणा हैं । इनके भेद प्रभेदोंमें भी जीबोंकी स्थिति है । 

उक्त प्रकार जीवोंकी व्यवस्था जानकर तथा कहाँ-कहाँ किन जीबोंकी उत्पत्ति होती है इसे भी 
झआगमसे ज्ञातकर जो जीव यथाशक्ति स्थावरोंकी प्रतिसमय रक्षा करते हुए त्रसहिंसाको संकल्पसे 
हा करता बह जीवनमें शान्ति और सुख प्रदान करनेवाले पत्रित्र अरहिंसाव्रतका पालन करनेवाला 

।९६५॥ ९६६। 


अथाहिंसाव्रता तिचा रा! 
( वसन्ततिलका ) 


आद्यारपानपरिरोधननिन्यकृत्यं । 
बन्धो वधश्च गुरुभारकरोपणादि ॥ 
छेदो न धर्मरसिकैविंषयादिवुद्धये । 
कार्य: सदा भुवि यतः स्वपदे निवासः ॥ १६७ ॥ 


आहारत्यादि--अ्रद्वारपानपरियेधननिन्द्कृत्य॑ स्वोपयेगाहंनरतिरश्चामादारपानपरिरोधनं समयमुल्लष्य 
भोजनादिदानं श्राहिसात्रतस्थ अ्तिचार: स्थात्‌ । तेषां प्राणपीडाकारकत्वात्‌ तत्काय निन्‍्यमेत् । बन्धों रू्ज्यादिना 
श्रृंखलया वचनेन यंत्रमंत्रादिना अन्येन केनापि प्रकारेण वा नियतस्थाने नियमत॑ बन्धनकरणं द्वितीयोडतिचारः | 
बधः फषायावेशतःप्राणिनां वेत्रादिभिःताडनं तृतीयोडतिचारोडस्ति । गुदकभारकरोपणादि न्यायातिक्रमेण तत्साम- 


वैष्टिकाचार १४३ 


थ्यादधिकमारस्य तदुपरि रोपणं सेवकादिभिरपि निरवच्छिन्नरूपेण रा्रिंदिषं सेयाग्रहएादिकमपि अ्रतिभाराग्ेपर्ं 
नाम अ्रद्टिंसाशतस्यथ चतुर्थोत्ततिचारः स्थात्‌ | तेपां कर्णनासिकादिच्छेदनेन स्ववशीकरण पश्चमोंअतिचारः स्यात्‌। 
सर्वाण्यपि उल्लिखितकारयारिश स्वविषयरागात्‌ अन्यस्थोपरि क्रोधाद्यावेशात्‌ वा क्रियमाणानि तत्सम्बन्धप्राप्तानां 


नराणां स्त्रीणां बालानां तिरश्रां वा अतिदुःखाधायकानि भवन्ति अतस्तानि अहिंसाक्रताराधकस्य तदृबतस्य 
छिद्ररूपाण्येव | १६७ | 


अपने अधीन रहनेबाले पशु, पक्षी व मनुष्यादिकोंको यथा समय भोजन व पान प्रदान करना 
अहिंसात्रतीके लिए आवश्यक कर्तव्य है। समय टाल करके उनको भोजन पान देना उन्हें कष्ट पहुँचाना 
है जो कि उसके ब्रतके लिए अनुचित है। तथापि यदि कोई बत्रती इसका ध्यान न रखे प्रमादसे श्रथवा 
अपने कार्यकी अधिकतासे भूल जाय और समयका उल्लंघन कर उन्हें भोजन पान दे तो बह अहिंसात्रती 
के लिये अतिचार है । 

अपने आर्थिक वैषयिक प्रयोजनके कारण मनुष्यों या पशुओंको अथबा मनोशंजनके लिए 
शुक सारिका आदिको पिंजड़ आदिमें अथवा रस्सी सांकल, यंत्र, मंत्र द्वारा या केबल बचनोंके द्वारा किसी 
नियत स्थानमें रोककर रखना व यथेच्छु गमनागमन न करने देना यह परिरोधन नामक द्वितीय 
अतिचार है । 


अपने वशमें रखनेके लिए यदि पशु पक्तीके जिए बांधनेकी आवश्यकता अनुभव आजत्रे और वे 
सहजमें बंधनादि तोड़ कर भाग जा सकते हैं एसी आशंका हा तो लोग उनके नाक कान छेद देते हैं 
ओर उनमें रस्सी डाल कर बांध देते हैं ताकि भागने की चेट्टा करने पर उनके उन मुलायम अंगों 
को पीड़ा हो और उस पीड़ाका न सह सकनेके कारण वे बंधन तुड़ा कर न भाग सकें। यह छेदन नामका 
तृतीय अतिचार हू | 

अपने उक्त प्रयाजनों की सिद्धिके लिए मनुष्यों, पशुओं अथवा पत्तियों को वेत-दण्ड आदिके द्वारां 
मारना या ताड़ना देना बध नामक चतुर्थ अतिचार है । 

अतिभाराराप प्‌ यह अहिंसा ब्रतका पांचवाँ अतिचार है। भारवाही लोग बेलों पर, गाड़ियोंमें, 
घोड़ों पर, तांगा, टसटम आदिमें, गर्बोंपर तथा ऊंटोंपर उनकी सामथ्येसे अधिक बोक लाद कर उन्हें कष्ट 
देकर अपना अल्प प्रयोजन साधते हैं | यह्‌ अन्याय काये इस ब्रतका पांचवां अतीचार है। 

नगरमें या ग्रममप्तें समर्थ लोग अपने कार्योंडो सम्पन्न करनेके लिए नोकर रखते हैं, मुनीम रखते हैं 
अथवा क्लक रखते हैं | इन कार्योकी सेवा का भार उनपर इतना अधिक रख देते हैं कि जिसे वे वहन 
नहीं कर पाते या बड़े क|्से वहन कर पाते हैं | दिनमें रात्रिमें १० घंटे, १२ घंटे, १४ और १६ घंटे भी 
काम लिया जाता है। दो आदमीके करने योग्य काये का भार एकही आदमीसे लिया जाता है । यह्‌ 
सब अतिभारारोपण अतिचार ही है । 

इन सपूम्णे कार्मोमें जिन्हें लोग अपने वैषयिक साधनके लिए अथवा आर्थिक प्रयोजनको लक्ष्यमें 
रखकर लोभहे आवेशमें करते हैं और कार्योकी साधनाके लिए क्रोधादि कपायोंका भी अबलंबन करते हैं । 
किन्तु ये सब हिंसा आवादक काये हैं। जब तक अदिंसात्रती इन कार्योंकी एक हद तक करता हैं ओर अपना 
ब्रत भंग न हो जाग्र इसका ध्यान रखता द्वै तबतक उक्त काये अतिचार है। किन्तु ब्रत रक्षा की दादिक 
चिन्ताके अभावमें दुष्टता या तीत्र लोभवश किए गये ये कार्य अनाचार संज्ञाका भी प्राप्त हो जाते हैं, अतः 
इनसे बचना ही श्रेयस्कर है ।१६७ 

र० 


(४४ श्रावक्मप्रदीप 


प्रहरः--सत्याणुश्तचिद् कि तदतिचारकाश्व के । 
है गुर ! सत्याणुव्रतका क्या लक्षण है और उसके आतिचार कौन कौन हैं ! कहिए- 


( अनुष्टुप्‌ ) 
न॑ रागादिवशं गत्वाउसत्यवाक्यं कदापि को । 
स्थास्यतापकरं सत्यमपि प्राणदर मिथः ॥ १६८४ 
बोचदं खुप्रियं वाक्य सत्यं घाउयं हित॑ मितम्‌। 
स्यात्सत्याणुवतं शुद्ध शान्तिदं सर्वेभूतले ॥ १६६ ॥ युग्वम्‌ ॥ 


न रागादीत्यादिः--रागद्रेषलो मप्रोहाद्वि शात्‌ मिध्यातचत कद्रापि न वाच्पम्‌ | यतस्तत्खवस्यापि।परस्यापि 
च॑ सन्तापकरम्भवति । यद्यपि मिथ्यावचनेन तात्कालिकक्षणिक्रज्ञाभ: प्रतीयते किन्तु परिणामकाले तत्‌ परहानिकरन्तु 
मत्रत्येव स्वस्थापि पश्चात्तापकरं भत्रति | अ्तरव कदापि भ्रमकारक॑ मिथ्यावचनं न वाच्यम्‌ । अ्रपि तु तदेव बाय 
यत्‌ सत्य॑ स्यात्‌। न केवल॑ सत्य किन्तु प्रियमपि स्थात्‌ । न केवल सत्य प्रियं बा अपि तु द्वितकारकपपि स्थात्‌ | 
तत्स्वपरसन्तोषोत्पादर्क वचन स्वल्पशब्दे: परिमितेर्वाक्यैरिव वाच्यम्‌ | श्रप्रियं अद्वितकारकं॑ असन्तोपदायकं मौखर्य' 
घचन॑ तु यथातथ्यप्रकाशकमपि न सम्यक। श्रप्रशस्तवचनेप्वेव तदन्तर्भावात्तन्मिथ्यावचनमेव । नच वाच्यम्‌ 
सत्याणुततिना एथम्प्रकारक॑ वचनमिति । यत्‌ किल वचन स्वस्थ अ्रन्यस्थापि प्राणदरं स्थात्‌ तत्सत्यमपि मिथ्या एव | 
नेतेन धचनेन स्वस्थ परस्य वा कल्याणम्मवति | एघंप्रकारे प्रसझ्े समुपस्थिते यायातथ्यप्रकाशने स्वस्थ परस्य 
वाथ्कीर्तिस्पवादरच प्राणहारकस्स्याथदि तहि संक्तेशपरिणामपूलकमरणेन नरकादिगमनमभेव स्थात्‌ । तेन दुर्भवपर- 
म्पया जाय॑ते श्रतएव न वाच्यमेव म्प्रकार वचनम्रिति । किन्तु सापराधेष्वपि तदपराघद्दीरक॑ तत्र पश्चात्तापकारक 
पुण्योत्पाद्क त्रतशीलेषु उत्साह्दोत्पादक॑ बचनमेव वाच्यम्‌ | तेनैव स्वपरकल्पाणज्ञायते । एवम्प्रकोरेण बचनप्रयोगः 
भूतले शान्तिदायको भवति ।१६ ।१६६॥ 


श्रावकका दूसरा अणुत्रत सत्य है। जैनाचायनि सत्य शब्दका अर्थ 'प्रशस्त वचन? किया है। 
जैसेका तैसा कहना सत्य है । मात्र इस व्प्रार्या को उन्होंमें सत्यक्री सद्दी व्याख्या नहीं माना । कारणे 
मनुष्यको 'काणा? कहकर बुलाना या पुकारना यद्यपि जैसे को तैसा कहनेसे “सत्य वचन” होना चाहिए पर 
जैनाच।ये उसे 'असत्य' बचन मानते हैं | कारण यह कि यह बचन पर को पीड़ाकारक है। वचन का 
प्रयोग कर्त्ता उसके अनादर भावसे तथा परिणाम दुखी करने या चिढ़ानके अभिप्रायसे वेसा बोलता है 
श्रतः ऐसा वचन दुवचन होनेसे अप्रशस्त है--निंद्य है और इसी कारणसे वह असत्य है । सत्यत्रती ऐसा 
बचन नहीं बोलता | 

जो बचन स्वपर द्वितकारक हों सुननेमें प्रिय मात्यम हों, थोड़े शब्दोंमें कहे गए हों इस प्रकार इन तीन 
विशेषणोंसे सहित होते हुए जो यथार्थ वस्तुके परिचायक हों वे सत्य या प्रशस्त बचन हैं ऐसा जेना- 
चार्योका अभिमत है। जो बचन मिथ्या हों, स्वपरहितकारक न होकर हानि कारक हों, श्रमोत्पादक हों, 
संशय उत्पन्न करनबाले हों, कपायोत्पादक हों, मिथ्यामार्गके पोषक और प्रेरक हों, सदाचारके विरोधक 
हों, धमे मागेके बिपरीत हों, किसीके प्राण॒हृर्ता हों, समाजमें संक्लेश ओर क्षोमझो उत्पन्न करनेवाले हों, 
लोक, समाज व देशके हितनाशक द्ों व सब वचन तथा बचन प्रतिपादक चेष्टाएं “असत्य” हैं । सत्याणु 
द्रती ऐसे बचनोंको राग, हेष, ईपां, लोभ,क्रोध व अभिमान आविके बशीभूत होकर कभी नहीं बोलता । 


नैष्टिकाचार . १५४५ 


वह ऐसे बचनोंको द्वी सत्य मानकर उनका प्रयोग करत्ता है जो सुननेवालेके तथा घोलनेबालेके प्राण 
हर्ता न हों, अकल्याण कर्त्ता न हों, अधर्म व असदाचारमें लेजानेवाले न हों, सुननेमें क्ेको प्रिय लगें 
हृदयको प्रिय लगें, जगनमें किसीके लिए भी अशान्तिदायक न हों और सम्यज्ञानके उत्पादक हों । 

उक्त गुणोंसे रहित किन्तु ऊपर कहे हुए असत्यके दोपोंसे सद्दित बचन यदि स्थितिको स्पष्ट करने 
वाले भी हों तो भी वे संक्लेश, सन्‍्ताप, हिंसा तथा पापके उत्पादक द्वोनेके कारण “असत्य बचन' हैं। 
उनका प्रयोग सत्याणुब्रतीके लिए वर्जित हैं ।१६८।१६६। 


अथ तद॒तिचारा।-- 
अब सत्याणुब्रतके अतिचारोंका निरूपण करते हैं । 


( उपजातिः ) 


मिथ्योपदेशो न रहस्यभेदों न फूटलेखो न च मन्त्रभेदः | 
न्यासापद्दारश्च तथा न कार्यो बतस्य शुद्धि येदि चाब्छनोया ।। १७० ॥ 


मिथ्योपदेश दृत्यादिः--मिथ्योपदेशः जिनवचनविरुदशास््रोपदेशः | रहस्यभेद: स््ीपुर्षाम्यां रहसि 
विद्वितस्याचारस्य प्रकाशनम्‌ । कूट्लेख: कपय्मावेन द्थर्थप्रतिपादनपरं लेखनिर्माणम्‌ । न्यासापद्दारः स्मृतिमंशात्‌ 
स्वकीय न्याक्तमंशतों याचतः पु सोडपूर्णन्यासनिवर्तनम्‌ | मन्त्रमेदः इज्ञितिनाकारेण द्वाभ्यां वा परस्यथ मनोभाष॑ 
बुध्वा दुरभिप्रायेण सर्वेषां पुसां पुरत्तात्‌ प्रकाशनम्‌ | एवं सत्याणुत्रतस्थ पश्चातिचाय: परिवर्जेनीया यदि जतत्य 
शुद्धि: वांछुनीया वर्तते |१७०। 

मिथ्याशार्रोंका पठन पाठन तथा उपदेश करना मिथ्योपदेश नामक प्रथम अतिचार है। प्रमादके 
कारण यह संभव है । आर्थिक लाभ और आजीविका निर्वादके लिए जिन श्रतिपादित मागकक विरोधक 
असन्मागके प्रतिपादक मिथ्यात्वपोषक ग्रन्थोंका पढ़ना, पढ़ाना या समाजमें उनका प्रचार करना तथा 
यह सममना कि मैं केवल अपनी आजीविकाके लिए इस मार्गका अवलन्बन कर रह हूँ, मेरी श्रद्धा तो 
जिन मांग पर ही है, सत्यत्रतीके लिए ब्रतभज्ग कारक हैं । 

यही कार्य यदि जिनमार्गमें अश्रद्धा तथा मिथ्यामार्गमें श्रद्धा होनेके कारण किया जाय तो वह्द 
सम्यक्त्वका विधातक दाने से अनन्त निगोदका कारक सदान्‌ असत्य दै। उसके दोनेपर वद्द व्यक्ति 
महान्‌ अन्नती तथा मिथ्याहटों होग।। केत्रल लिथ्याका मिथ्या मानकर भी बह उसे सच्चा माननेवाले 
तत्संप्रदायके व्यक्तियोंके लिए कंबल स्वजीविकाके लिए उपदेश करता है अथवा लिखता द्वे, सिध्यात्वपोषक 
भथों की टीकादि लिखकर आजाविका कपता हैं। किन्तु एता करनेवाज् बदू सरोती ब्रती दे। ब्रतीकों 
एसी आजोबिका न करनी चाहिए। यद पहल। अतिचार है । 

दूसरा अतिचांर दे रहस्यभद्‌। अर्थात्‌ काई पति-पत्नी अपना कार्य साधना चाहते हें पर आप पर 

या अन्य किसी पर प्रकट नहीं क्रिया ज| सकृता। तब उनको चेटापे उनके अभिप्रायक्ा सप्तक कर उसे 
जनतामें प्रकट कर उन्हें नीच दिखाना ब उनको द्वानि पहुँचाना रदृस्यभेद्‌ है। यद्द उसी दशामें अतिचार 
है जब कि हम उस अभिप्रायका भेदन केवल उनकी ह्वानिके लिए करते या कोतुऋ बश करते हें । 

कूटलेख--क्रिसी विषयको प्रतिपादन करनेके लिए ऐसी शब्द्राबली या वाक्बावलीका प्रयोग 
करना जिससे .पढ़नेवाला सहसा उसके इस अभिव्राय को जं दम निज्न स्वार्थ कश्ष निकालना चादते 


१६६ आवकधरमंप्रदोपष 
हैं।न समक सके किन्तु दूसरा ही अथे सममे। रुफ्या पैसा आदिके ब सुबरगों भूमि आदिके 
संवंधमें ऐसे स्टांप या अन्य प्रकारके कपट पूर्ण लेख लिखाना जिससे दूसरे प्रकारके निजस्वार्थलाधक 
भी अर्थ निकाले जासके ऐसे परवश्लक शब्द पूर्ण लेख कूटलेख है। इन लेखोंको लिखने या 
लिखानेबाला। प्रतिवादीकी सरलताका अनुचित लाभ उठाना चाहता है । बह अवसर पड़ने 
पर अपने लेखका भिन्नाथं उसे समझा कर उसे बादीके स्वार्थ साधनके लिए मजबूर कर देता हे। एक 
उदाहरण द्वारा यह्‌ विषय स्पष्ट हो जायगा--मान लीजिए कि एक मनुष्य एक ज्योतिषीके पास गया और 
यह बोला कि मेरी पृत्रवधू गभिणी ह । उसके पुत्र होगा या पुत्री ? यदि हमारे प्रशनका सही समाधान 
आप देंगे ता में आपको १००) पारितापिक दूँगा | ब्राह्मण यह समझ कर कि थदि मेरा कथन मिथ्या 
निकल गया तो १००) का नुकसान होगा, बोला हम लिखकर रख देते हैं, यथा समय आप इसे 
देखकर निणेय कर मेरा पारितोषिक देदेना। प्रश्नकर्त्ताने स्वीकार कर लिया। उसने लिखा “पुत्र होगा 
न पुत्री होगी |” ब्राह्मणका यह लेख कपटपूर्णो था। उसने इस शब्दाबलीका जानबूभकर प्रयोग किया यह 
सममक कए कि चाद्दे पुत्र हो या पुत्री हो या नपुंसक, इस वाक्यसे तीनों अर्थ सम्रय पर निकाले जा 
सकते हैं । अर्थात्‌ यदि पुत्र हुआ तो पढ़ दूँगा-पुत्र होगा, न पुत्री होगी । यदि पुत्री हुई तो कहूँगा पुत्र 
होगा न, पुत्री होगी। यदि देवात्‌ नपुंसक ही हुआ तो सीधा अथ हैं किन पुत्र होगा न पुत्री अर्थात्‌ 
नपुंसक होगा। प्रत्येक प्रकारके अथमें पारितापिक में ही पाऊंगा। जैसे यह एक उदाहरण है ऐसे स्वाथे 
साधक श्रन्य प्रकारके कपटपूर्ण स्त्रा्थ साधक द्वयर्थक लेख कूटलेख हूँ । यद्यपि यद्द प्रयोग विश्वासघांत 
कारक होनेसे अनाचार रूप भी कहा जा सकता हैं तथारि प्रयागकर्त्ता इस प्रयोगको करते हुए भयभीत 
है कि मैं फूठा न समझा जाऊ , मेरा ब्रत भंग न हो, इसलिए स्पष्ट सिथ्या प्रवाद न करके गूढ़ु शब्दावली 
का उपयोग करता है | इतनी ब्रतचिन्तकताके कारण उसका सुधार संभव हैं अत; यद्द अतिचारमें गिना हे । 

इसी प्रकार सत्याणुब्रतका मन्त्रमेंद! चतुर्थ अतिचार है । क्रिसी व्यक्तिकों गुप्रका, जिसे 
बह अन्यको नहीं बताना चाहता, बतानेसमें अपनी हानि देखता है । उससे ज्ञातकर उसे 
द्वानि पहुँचानेके लिए अन्यत्र फैला देना चतुर्थ अतिचार हैं। उदाहरण जेंसे यदि क्रिस व्यक्तिने 
यह विचार किया कि अमुक स्थानयर एक लाभक़ा सोंदा है पर अन्य व्यापारी जान लेंगे तो वह 
लाभ मुके न हो सकेगा। इस अभिप्रायको रखकर श्रसंगसे आपसे बार्तालाप करते-कऋरते उस 
बातकों कह गया । साथ ही आपसे यह भी प्राथंना करली कि इसे गुप्त रखें। यदि आप उस बार्ताको 
गुप्त न रखकर किसी अन्य संबंधित व्यापारियोंको वह जाहिर कर पूर्वोक्त व्यक्तिको हानि पहुँचानेका 
प्रयत्न करते हैं तो आपका वह वचन प्रयोग सत्य होते हुए भी सत्यका दोप है । उसकी गणना अतीचार 
में होगी | यदि किसी चोर या डाकूका अभिप्राय किसीको छूट लेनेका हो, किसीकी इज्जत खराब करनेका 
हो, व्यभिचारका हो, स्वयं फॉँसी लगानेका हो, प्रकारान्तरसे मरणका हो तब उसकी चेषश्से अभिश्राय 
जानकर संबंधित व्यक्तिको सचेत कर देना सत्यका अतिचार नहीं है, क्‍योंकि यह काये दूसरेको द्वानिसे 
बचानेका है न कि नुकसान पहुँचानेका । 

न्यासापहार--अर्थात्‌ किसीकी धरोहरक्े कुछ अंशको भूलसे पचालनेके अभिप्रायकों रखते हुए 
सफाईके सदवचन कह्दना | जैसे कोई व्यक्ति आपके पास २००) रुपया अमानत रखकर चला गया । दो 
खाल बाद बापस आने पर वह विस्मृत हो गया कि हमने इनके पास दो सो रखे थे । उसने आकर 
फट्दा कि भाई हमारी अमानत आपके पास १००) रखी है, दे दो । उत्तरमें रखनेवाला सत्यद्रती यहद्द 
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बोला किजों आपका रखा हो, अबश्य ले लें। उसका यह उत्तर यद्यपि सह्चन रूप है परन्तु 
तरंगमें वह जानता है कि मेरे पास २८०) हैं। यदद भूलसे १००) मांगता है सो यदि भूल जाय तो 
१००) का लाभ ही रदगा। पर हम तो मिथ्या नहीं बोलते । हमने तो उसे सत्य ही कहा कि 
जो आपका हो लेलें। यदि बह २००) मांगता तो हम २००) अवश्य दे देत। उसन अपनी गलतीसे 
कम मांगा तो हमपर कोई दोष नहीं । एसी गलत समभसे उसे चारीका तो दृषण लगेगा ही पर बचन 
बोलनेकी अपेक्षा यह न्‍्यासापहार का -क बचन सुननेमें सदूदचन होते हुए भी सत्यका दोष है । 
इस प्रकार दुरभिप्रयपाषक सत्यवचन भी सत्याणुन्नतीके त्रतकी शुद्धि नहीं रखते। उसे 
सद्भिप्र।य रखते हुए ऐसे बचनोंका प्रयोग करना चाहिये जिससे न व्रत अपवित्र हो और न आत्मजुद्धि 
का घात हो ॥१७०॥ 


प्रशन:-- अचोया णुव तं कि स्यादृतिचाराश्च तस्य के ? 
हू गुरो ! अचौर्याणुत्रत तथा उसके अतिचार क्या हैं, कृपया कंहें-- 
( वसन्ततिलका ) 
ग्राम पुरे बनपथे पतितं न वृत्तम्‌। 
को स्थावितं परघन यदद्‌ चिस्छृतं वा || 
तत््याग पव॒ छुखदं अतमुत्तम स्थात्‌। 
आऊंस्य धम्तरसिकस्य कलेकदशम्‌ ॥(< १॥ 
आम ध्त्यादि:ः-मम नगरे वन पाथ निवासस्थल नददीतीरे को प्रथिव्यां अ्न्यत्रापि वा क्वाचित्‌ 
पंरण विसप्ट विस्य॒ते निहिप्तं स्थापित घनादिक कदाप न ग्राक्मम्‌। तल्चोयमंय महत्पापम्‌ । तत्त्यागकरणुमव 
मुखदायकं स्यादचोरयंत्रतम्‌ । घर्मर्पारपालकस्य श्रावकस्य अचायबतस्थेकदर्श स्यात्किलाचौर्याणुब्नतम्‌ |१७१॥ 
किसी भी स्थानविशषमे चाह गांवमे हा। अथवा नगरमें;या वनमे, मार्ग्म, धर्मशाल्रामें, रलमें 
मोटरमें नदीतीरमें या अ्न्यत्रापि कहीं पर दूसरेक द्वारा भूले हुए, रखे हुए, छोड़े हुए, स्थापित 
किए हुए या भूमिमें गाड़े हुए उसक॑ धनको लेल॑ना चोये पाप हूँ। उसका त्याग हा उत्तम शत्रत है । पर्मं 
प्रमी श्रावक्का भी इस ्तका एकदुश प|रपालन करना चाहिए | <स॑ ही अचोयाणुब्रत कहते हैं ।१७१ 


तद॒तिचारा।-- 


अब उस त्रतके अतिच।र लिखते हँ-- 


( इन्द्रचज्ञा ) 
चोरप्रयोगो लघु-दोघमाने चोराथंवाब्छा हृपनोतिभज्ञः । 
दुःखप्रदो न प्रतिरूपयोगः कार्यो यतः स्थादू भुवि सवेशान्ति: |१७२॥ 
चौरप्रयोग इत्यादि: -- अचौर्याणुत्॒तघारिणा चौयंपरित्यागे कृतेडपि यदि स्वायक्षानां स्वसम्बन्धिनां 
पुरुषाणां चौरयस्य कृते विविधप्रकारेण प्रयोगः क्रियते तदा स चौरप्रयोगो नाम स्वादतिचारस्तदुबतस्य । व्यापाणादि- 
कार्येषु तुलादिमानस्य प्रदणेडचिकप्रमायं विक्रये तु द्वीनप्रमाएं वा लोभावेशात्‌ करियते तद्ा लघुदीधमानकरण नाम 
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तदपि तद्ब्॒तस्प दूषणमेत्र | तृतीयप्रकारस्तु स्थादिव॑ यत्‌ केनचित्‌ चोयेण धनमानीतम्‌। अतिना तु शार्त यद्धन- 
मेतत्‌ चोयेणेतिन समानीतम॒स्ति वथापि विचार्यते तेन यज्ञाहँ चोरः न मया प्रेरितः। स तु स्वक्ृतपापपरिणामानुसरेणैव 
चौय कृतवान्‌ । तस्मात्‌ स एवं तस्य पापस्थ भागी | अहं तु मूल्यप्रदानेनै+ व्यापारमागमनुयत्यैव तदूद्वब्य॑ 
स्वीकरोमि इति न में कश्चिदरोष: । इत्यादिविच।रजालेपु आत्मानं पाशयितरा अल्पमूल्पेन तद्धनं ग्रह णाति 
अतए्‌व तदपि चोरा्थत्राज्डा नाम अचोयव्रतत्य दूबणमेत्र । यत्र राज्ये वासः स्थात्‌ अतिनः तत्र राजकीयकरस्था- 
पलापः । अथवा युद्धरते राशि शात्तनकार्य तु सन्धि दृष्टवा तथा परित्थित्यानुचितलाभप्रहणेच्छुया दृपनीतिभज्ञः 
नाम चरतर्थोइतिचारः स्थात्‌ । व्यापास्योग्यवस्त॒ुवु तत्पतिहूपवस्तूनाम्मेलनं बहुमूल्येषु अल्पमूल्यवस्तुमेलनेडपि 
बहुमूल्यमेवेतत्‌ इति सत्यापलापेन प्रकारान्तरेण छुझना परधनापहरणं प्रतिरूपयोगः नाम बतत्य पद्ममोइतिचारः 
स्यात्‌ । सर्वाण्यपि कार्याण्येतानि शान्तिमज्ञकारकानि सन्ति । अचौर्यत्रतधारिणः प्रकारान्तरेण चौय॑दूपणोत्पादकानि 
च सन्ति । ततस्तदूक्तनेर्मल्याय परिदर्तव्याश्चैतेडतिचाराः |१७२॥ 


अचोये ब्रतधारी स्वकृत चोरीके अभावमें भी यदि दूसरोंके द्वारा चोरी कराता है। उन्हें चोरीके 
उपाय बताता है तो वह चोर-प्रयोग नामक अतिचार है | दूसत अतिचार है लघु-दीघेमानः 
अथोत्‌ व्यापार कार्यमें जिन सापने तोलनेक्की निशायक बस्तुओंका प्रयोग होता है उन्हें देनेके समयरे 
लिए हीन प्रमाशका रखना ओर खरीदनके लिए अधिक प्रभाणका रखना और इस पद्धतिप्ते प्रकारान्तरसे 
पर का धनापहरण करना दूसरा अतिचार हे । 

तीसरा दोप यह है कि यदि हमें यह ज्ञात दो जाय कि यह द्रव्य अम्लुक व्यक्ति चारीसे लाया है 
ओर हस उसकी कमजोरीको जानकर उसका अनुचित लाभ उठाना चाहें | उसे ढराकर धमकों देकर 
उसी मालका कम मूल्यपर उससे ले लें तो यह चोरीके द्वव्यकी बांदा नामक तीसरा अतिचार होगा। 

गाज्य द्वारा बनाए हुए व्यापारोंके नियमोंकों भड्ग करना, राजकीय करका छिय्रा कर न देना तथा विक्री 

कर, नगर निगम कर ओर आयकरसे मुक्ति पानेके लिए हिसाब गलत बनाता, छल करना तथा राज्यके 
युद्धरत होनेपर, पर चक्रऊ द्वार आक्रमण हंनेपर अथवा परचक्रके आक्र्णक्नी आशंका होनेपर यदि 
शासक शासनके कार्यमें आनन्‍्तरिक व्यवस्थामं ढीले पड़ जायें तो उस संधिक! दुरुवयोग करना, मनभाने 
भावसे सोदा बचना ओर सामग्रीका अतिसंग्रह कर उसे रोककर रख लेना,यह सब्च अपराध नृपनीति भड्ढ 
नामक अचोय॑ ब्रतका चतुर्थे दोष हैं । 

पाँचवें प्रकारका दोष यह है कि वहुमूल्य वस्ु्में अल्प मूल्यकी नकली चीजें थिलाकर बहुमूल्पडे 
भावमें बेचना यह “प्रतिहृपक व्यवहार”? नामक अतिचार है। इस प्रकार ये पाँचों अतिचार शान्तिके 
घातफ हें । 

स्वोपाजित न्यायबृत्तिसे प्राप्त द्रव्य द्वारा अपना व स्वायत्त जनोंका भरण-पोपण करना, अन्याय 
ब अनीतिसे दूर रहना यह अचोये ब्रतका तात्पय है। जब तऊ उक्त उद्द श्यको सामने रखरूर काये किया 
ज्ञायगा तब तक कोई दोष ब्रतीको प्राप्त नहीं होता । 

संसारमें कपायोदयकी बिचित्रता है, अतः त्रती भी कभी-क्रभी अपनी ब्रेत भावनाक्ो भूल 
जाता है ओर चोर्य॑ते दूर रहकर भी लोभावेशमें कुछ ऐसे कायें करने लगता है. जिनमें साक्षात्‌ चोरी ता 
नहीं दोती पर प्रकारान्तरसे उन कार्योप्ते परथनापदरण दो जाता है। दूसरेको मजबूर करना, उसके 
सामने कठिनतर स्थिति उत्पन्न कर देना, उसे ऐसी परित्थितिमें ढाल देन कवि जिसते बिना पैसा 
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ठगाए उसका जीबन निर्वाह कठिन हो जाय तो यह सब कार्य अचौये ब्रतके लिए लांछन स्वरूप है। 
परधनापहरणकी वांछाके बिना ये कार्य नहीं होते। इस कारण ये श्रचौर्य ब्रतके दूषण माने गए हैं। 
यद्यपि इन कार्योँमें कपट-व्यवद्वारकी प्रबलता है और कपटका पाप और भी अधिक है। तथापि यह 
कपट उसने इसलिए स्वीकार किया है कि .मेरा ब्रत बना रहे। यदि सीधे तरीकेसे परधनापहरण होता 
है तो चोरीका पाप होगा, अतः बह छलसे अपनेको ही ठगता है और व्यर्थ पापका बन्धन करता है। 
अतः ब्रतीका कत्तेग्य है कि मूल भावनाकी ओर सदा ध्यान रखकर ब्रतका पालन करना चाहिए तत्र दी 
चह निर्दोप होता है, अन्यथा ब्रतकी अ।त्मा ( असली रूप ) नष्ट होकर निर्जीब ( मृत ) व्रत रह जाता 
है जिप्तका कुछ अथ नहीं होता [वह अनथंका ही हेतु हा। जाता है १७२ 


स्वदारसन्तोषब्रतका स्वरूप 
( उपजातिः ) 


विहाय यश्चान्यकलत्रमात्र सुपुत्र)तोः स्वकलत्र एवं । 
करोति रात्रों समयेन सह ब्रह्मथ्तं तस्य किलैकदेशम्‌॥ ९७३ ॥ 


विहायेत्या दिः--मोहनी यस्योदयात्‌ किल परपदार्थसमागमेच्छोलद्यते | तथापि यो बुद्धिमान योग्यवन्तान- 
वृद्धयर्थ सघर्मिण:ः कन्याया: धर्मसाक्षिकं पाणिग्रहणं कयेति तत्रेत सन्‍्तोषदत्तिमाचरति स्वप्नेडपि न परस्त्रीरमिवांछति 
स किल स्वदास्सन्तोपत्रती । तस्य किल ब्रह्मचरय॑त्रतस्येकदेशः स्थादेव । अतः यः भावकोअन्यकलब्रभाज्र विद्याय 
स्वकलत्न एवं स॒पुत्नहैतोः रात्रौं समयेन योग्यवेलायां सं करोति तस्वैकरेशं अद्यव्त भवति ॥ १७३ ॥ 

स्त्रीके लिए पुरुष समागमकी इच्छा और पुरुपके लिए स्त्री समागमकी इच्छा अथवा स्वात्म- 
भिन्न किसी भी पर पदार्थके ग्रहण करनेकी इच्छा मात्र मोहनीय कर्मझे उदयका दुष्परिणाम है। 
जो पुरुष विबेकी हैं वे कर्माधीन उक्त वृत्तिको स्वीकार करके भी उसमें श्रेष्ठ सार्गका अ्वलम्बन 
करते हैं। वे अपनी कुलपरम्पराक्रो चलानेके हेतु सधर्मा योग्य कन्याका घरंसाक्षिप्ते पाशिप्रहण करते ्ँ 
और पद्च, देव और अग्निकी साज्षीसे प्रतिज्ञापृर्वक म्रहीत स्वकलत्रमें ही श्रेष्ठ सन्‍्तानको जन्म देते हदें । 
स्व॒प्नमें भी परस्थ्रियोंके प्रति गमन नहीं करते हैं । ऐसे सन्‍्तोषी व्यक्ति ही स्वद्रसन्तोपत्रती हैं। 
इसी प्रकार जो कन्याएँ अपने माता पिता आदिक्री अनुमति पूर्वक पन्च, देव तथा अग्निकी साक्षीसे 
योग्य कुल्लीन बरका पाणिग्रहण कर उसे अपना पति स्वीकार करती हैं तथा अम्य पुरुषोंकी ओर स्वप्नमें 
भी विकार भाव नहीं लातीं वे शीलशिरामणि उत्तम गृहिणी हें । 

जिनमें उक्त प्रकारसे एकदेश त्ह्मचयत्रत हे व शीलबान्‌ स्त्री पुरुष ही उत्तम पात्र दिगम्बर 
जैन साधुओंके लिए दान देनेके विशेष अधिकारी हैं जो दान कल्याण परम्पराका हेतु है । 

कामबासना ही एकमात्र संसार को जड़ है। सम्पूर्ण पापोंका मूल स्नोत यहांसे ही प्रारम्भ होता 
है । कामवासनाके कारण ही मलुष्य स्त्री परिप्रद को स्त्रीकार करता है। स्त्री परिश्तहसे सन्‍्तान दृद्धि 
होती है । उस सन्‍्तानकी अभिव्ृद्धि और परिपोषणके हेतु अति परिप्रह का सशख्जय होता है। परिषद 
सम्यके दुष्कर्ममें ही पारस्परिक संघर्षका अवसर आता है जिससे हिंसापाप का जन्म द्वोता है। 
परिः हके लिए ही असत्य बादिता का अवलम्बन करता हैं। उसके लिए हो नीति अनीतिका विवक 
त्याग येन कैन प्रकारेश पर घनका भी अवलम्बन कर चोरीका पाप कर्ता है। इस अकार पांचों 
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पापोंकी जननी कामवबासना है। यदि कामवासना शान्त दहोजाय तो समस्त पापारम्भ सप्राप्त द्वो 
जाँय | पर बासना शान्त केसे हो यह एक टेढ़ा प्रश्न है। 


आचार्योने संसारी प्राशियोंकी इस कमजोरीको दूर करनेका मार्ग भी प्रदर्शित किया है । वह 
मार्ग है स्वदारसन्तोषब्रत | जो विवेकी इसे स्वीकार कर लेते हैं वे न केवल काम बासनाको ठिलाज्जलि 
देते हैं, बल्कि पांचों इन्द्रियोंके विषयोंकी वासनाओं पर भी नियन्त्रण रखते हैं | उनको कोई भी बासना 
अनैतिक मार्ग पर नहीं ले जा सकती | इस व्रतसे मनुष्य मनुष्य बनता है। उसकी भआआसरी वृत्तियां 
समाप्त हो जाती हैं । अनेक घोर दुष्कर्म जो परख्रीसेवियोंसे होते हें उनसे बह बच जाता है। 


परख्री और परपुरुपसेवी अनीति व अनाचार के जन्मदाता हैं । उनके उस महत्पापका फल न 
केवल उन्हें बल्कि संबंधित अनेकानेक प्र!णियोंको भोगना पड़ता है। गर्भज्नाव, भ्रणह॒त्यायें, बालह॒त्याएं, और 
अनाथ सन्‍्तानकी वृद्धि, इस अनैतिक वासनास ही होते हैं | मर्यादा रहित ये अविवेकी स्री-पुरुप काम 
बासनाके शिकार सदा बन रहते हैं | ये अपनी माता, भगिनी व कन्या अथवा पिता, भाई और पुत्र को 
भी पवित्र दृष्टि से नहीं देश सकते। इनको देखकर भी उनको कामका विक्कार उत्पन्न दो जाता है | 
इतना ही नहीं, वे दुर्वासना के कारण उनसे भी अनुचित सम्बन्ध करते हुए पाये जाते हैं | इस प्रकार 
पशके समान अविवेकी नरनारियोंका न तो काई भाई हो सकता हे ओर न कोई भगिनी, न कोई माता 
हो सकती है ओर न काई पुत्र। ये सब सम्बन्ध केवल स्वदार ओर स्वपतिसंतोपबाले पुरुष और 
स्त्रियोमें ही संभावित होते हैं | इस प्रकार असदाचारी संसारके सम्पूर्ण सम्ब्नन्धोंको समाप्त कर अपने 
संसारको केबल वासनामय बना जेता है | वासनामय संसारका फल्न यदि काई हां सकता है तो बह 
नरक निगोद ही हूं। सकता हैँ । यदि इन्हें ही वह प्राप्त न हों तो ओर कौनसे पाप इनसे बढ़कर हो 
सकते हैं ज्ञिनका प्रतिफल नरकादि हां । 

अनेतिक आचारवाले स्त्री पुरुष मोक्षमार्गके राहदी परम दि्गम्बर जेन मुनियोंको आहार आदि 
दानके विशेष अधिकारी नहीं माने गए। जिनके ब्रह्मचयंका एकदेश ब्रत है अर्थात्‌ जो स्व॒दार संतापी हैं 
अथवा जिन्हें पातित्रत्य धमकी अपेक्षा ह व ही स्त्री पुरुष शास्त्रोंमें मुनिदानक विशेष अधिकारी माने गए हैं 
अतः सबसे बढ़ी हानि असदाचारियोंको यह उठानो पड़ती हूँ कि वे ध्मके आयतनसे भी बसच्धित हो 
धर्ममागगंसे पराडः मुख द्वाकर संक्षार गत्त को बढ़ाते हुए पथ-अटट हं। अपना विनाश स्वयं उपस्थित कर 
लेते हैं। अतः स्व॒प्तमें भी पर-पुरुप या पर-स्त्रीका जा सेवन नहीं करत व विवेकी ब्रह्मचयके एकदेशका 
पालन कर व्रती संज्ञाका प्राप्त दते हैं ।१७३॥ 


परस्त्री त्याग अथबा स्व॒दारसंतापत्रतके दोप 
( अनुष्ट्रप ) 


तीवकामाभिलाषादतसिचा रा दुःखदाः खलाः । 
त्याज्याः स्थानन्दतुष्टेन दीपेनेच कुकज्जलम ॥१७४॥ 
तोध त्यादिः-- यथा दीपकः स्वप्रकाशरूपेड्यतिष्ठमानः अ्रन्तर्दोषान्‌ कजलाकारेश सदा वमति तथेघ 
स्थास्मानन्दरसिकेन ब्रह्मचर्यैक्देशतरतिनः स्वस्त्रियामपि तीव्रामिलाषो न कर्तंव्यः। कामस्य प्रषृद्धपरिणामः सदा- 
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नर्थकारक एवं भवति | स एवं मह्दान्‌ दोषः व्रतभज्भस्य हेतुम॑बितुमहंति ! यदि अ्तिनोउन्तरज्ले सदैश कामसन्तापः 
स्यात्‌ तहिं न स्थात्तस्य स्वास्मोपलब्धि; । तदभाबे तु न स्थात्तदूवतमिति | तीव्रामिलाषेणैव परविवाहकरणं इत्वरिका- 
गमन॑ अनज्ञक्रीडादयो दोषाः सज्ञायन्ते | त्रतातिचारा: खलु दुर्जना इव तीजदुःखदायिनो भवन्ति | प्रतानां 
नाशकर्चारस्तेब्नेकानि पापान्युत्पादयस्ति । तस्मात्‌ स्वदास्सन्तोषब्तिना स्वस््ियामपि केवल सन्तानोत्पत्त्यर्थमेव न तु 
भोगामिलापेण गमन॑ कतंव्यम्‌ | योग्यठन्ताने कुलबृद्धिकारके सति मोगरत्याग एवं श्रेयान्‌। अन्यथा अन्‍्तर्पति- 
फञज लमपरित्यज्य यथा दीपकः स्वप्रकाशं नाशयति स्वयमपि कलंकरूपो भवति तथैव स्वान्तर्दोधातिचारेः ब्रह्मरतैक- 


देशिनोडपि स्वानन्ददोषनाशः स्थात्‌। जगति चापत्रादः स्थात्‌।॥। अतः दीपकेन कज्जलमिव सदातिचाराणां 
परिद्दारः काय्यें; |१७४। 


स्व॒दार सन्तोषत्रती यदि कामकी तीत्र अभिलापा रखे और सदा चित्तको मलीन रखे तो वह 
व्रती होकर भी दोषी है , उसका यह भी कर्त्तव्य है कि ज्ञिस प्रकार दीपक अपने सुन्दराकार प्रकाशके 
द्वारा सदा देदीप्यमान रहता है और अपने अन्दर विद्यमान कृष्णवर्ण कज्जलकों सदा बमन करता 
है त्याग करता है, उसी तरह अपने आत्मानन्द स्ररूपसे प्रकाशमान ब्रतीको भी अपने अन्तर्दोषोंका 
सदा निरीक्षण करते हुए उनका बमन करना चाहिए तथा नवीन दोष उत्पन्न न हों इसका प्रयत्न 
करना चादिए। 


कामातुरता ब्रतभज्गका प्रधान हेतु है | कामातुर अपना त्रत सदा सुरक्षित नहीं रख सकता। 
कामसन्तापसे संतप्त पुरुषको कत्त व्याकतंव्यका बोध नहीं रहता। उचित अनुचितका ज्ञान नहीं रहता । 
दृष्टि दूषित हो जाती है । मन सदा भटकता रहता है । अपने आपको बशमें नहीं रख सकता। पागलोंकी 
तरह प्रलाप करता है । न कहने योग्य अयोग्य बचन बोलता है। कुचेष्टाएं करता है। नीच संगति 
करता है। परस्त्री सेवीमें जितने दुगगुंण होते हें वे सब कामातुरको प्राप्त होते हैं । कामातुरतासे ही 
तो लोग परस्त्री गमन करते हैं। कामातुरके लिए स्त्रीमान्नमें एक ही संबंध प्राप्त है और वह है 
भोगहृष्टि | माता, बहन, कन्या ये केवल कथनके लिए शब्दमात्र है। उन शब्दोंमें अन्तर्निद्ित पत्रिन्न 
भावनाका उसे दशन भी नहीं होता । कामातुरता सम्पूर्ण अनर्थाक्री जड़ है, अतः स्वस्त्री सन्तोषत्रतीको 
उक्त दोषको सर्प, विप, अग्नि, सिंद और शादूल आदि भयंकर जीवोंसे भी महान्‌ भयंकर समझकर उससे 
सदा दूर रहना चाहिए। 

परविवाहकरण , इत्वरिकागमन और अनझ्जकीड़ा आदि समस्त दोप कामकी तीज अभिवांछासे दी 
उत्पन्न द्ोते हैं । ब्रतके अतिचार दुर्जनको भाँति सदा पीड़ा और धोखा देनेवाले हैं | वे ब्रतका नाश 
करते हैं और स्वय॑ अनेकानेक पापोंको उत्पन्न करानेबाले हैं । स्बसस्‍्त्री ब्रतीको उत्तम सन्तानकां प्राप्तिके 
हेतु अथबा शरीरमें होनेबाले मदावेशको मिटानेके हेतु ही स्वस्त्रीगयमन स्वीकार करना चाहिए | योग्य 

सन्‍्तानसे कुलबृद्धि होती है । योग्य सन्तान धर्म परम्पराको चलानेके लिए समर्थ होती है। इसलिए 

अन्तर्व्ती कज्जलकों सतत बमन करने वाले और सदा प्रकाशमान अपने निज स्वरूपमें स्थित रदने 
वाले दीपकके समान स्वानन्दतुष्ट आत्मरसभोगी स्वदारसंतोषीको अपने अन्तवर्ती अतिचारोंका 
परिद्दार कर अपने स्व॒रूपमें रहना उचित है । तब ही वह निर्दोष ब्रदी रद सकता है । १७४। 

प्रश्नः--परि ग्रद्यपरिमाणथतत्रिक गुरो बद्‌ । 


दे गुरु देव परिप्रह परिमाण ज्तके क्‍या चिह्न हैं कपा कर कहें। ऐसा प्रइन करनेपर गुरु उपदेश 
२१ 


१६२ झाषकधमंप्रदीप 
करते हैं 
( अनुष्टप्‌ ) 


घनादीनां यथाशरक्ति प्रमाणं प्रचिचाय यः | 
आशाश्निशमना्थ तु करोति दानपूजनम ॥२७५॥ 
परिभ्रहपरिमाणत्नत॑ स्यात्तस्थ सोख्यद्म्‌। 
ध्यानस्वाध्यायलीनस्थ सारासारविचारिणः ॥१७६॥ युग्मम्‌ 


घनादीनामित्यादि:ः--शानदशनादीन्येष हि जीवस्य निजद्धव्याणि । नतु ग्रह्ददीनि तानि तु निजस्व- 
भाजाद्‌ भिन्‍नानि पद्धव्याणि । परद्रव्यग्रहण॒न्तु न न्याय्यम्‌ । तस्य परिहार एवं कर्चैब्यः | यदि प्रत्याख्यानावरणस्य 
चारित्रमोहनीयभेदस्योदयात्‌ परिहत्तु मसमथंस्स्यात्तहिं परपदार्थानां एकदेशतस्तु त्याग; कत्तव्य एवं । जन्ममृत्यु- 
जराकीणें भवे आशया जीपति निराशया तु प्रियते। मुक्तिमार्ग तु ग्राशा एवं मृत्युः आशारहितस्वमेव 
कल्याणदैत: । आशारिनः त्‌॒ सदा दर्दत असन्तोषमावनाडइष्टरूपाम॒त्याद्यति | निराशा ठु शीतलजलेन्दुपाद- 
हिमिस्पशंचन्दनानुलेपनशी तलच्छायापरिग्रह् दिवत्‌ द्वदि शार्ति सन्‍्तोप॑ च॒ पूरयति तस्मात्कारणात्‌ ग्राशाग्निशान्त्यर्थ 
धनधान्यादीनां यथाशाक्ति हदीनकरण मेवोचितम्‌ | तदेव परिग्रहपरिमाणत्रतमस्ति | परििते परिग्रहेडपि प्रतिदिन 
जिनपूजने मुनिदाने स्वाध्यायशालायां शास्त्रदाने विद्यादाने छात्राणामाहारमैपज्यपुरतकादिवितरयणे गहविहीनेधु 
धनादिरहिंतेषु सघिर्मिजनेषर॒च॒ द्वव्यदानं शहस्थस्यथ देशब्रतपस्ति । तदूबतमेव ग्ृहस्थानां सुखप्रदायकमस्ति । 
थथासमयं स्वव्त्तानुकूलं. निर्दोषपद्धत्या स्वल्पद्व्यस्थ प्रर्जनादिक॑ विधाय अवशेपसमये ध्यानस्वाध्य|यजिन- 
पूजनादिकाथ्थंपु तस्वोपदेशाध्यात्मचिन्तादिविचारेष च शेपसमयस्योपयोगः कर्त्तत्यः , एवंविधाचारेण गहियां 
लोकफिफव्यवहरेष्वपि सौख्यम्भवति | पारलोकिकोडपि लाभ: स्यात्‌। तृष्णाग्निनाशात्‌ परमश्लुखं च भर्जात 
परिग्रइपरिमाणत्रतीति कर्त्तव्यमेव परिग्रहपरिमाण त्रतमति ।१७५॥।१७६। 


जिन्हें हम लाकर संग्रह करें ग्रहण करें वह “परिग्रह” है। आत्मामें ज्ञान दर्शन आदि अनन्त 
गुण हैं । वही आत्माका निज भण्डार है। उसे छोड़कर घनधान्यादिका जो यावन्मात्र संग्रह हैं वह सब 
पाप है। यह आत्मा अनादिकालसे इसी परद्रव्य प्रदणके कारण पराधीन हो रहा है। जब तक यह 
परद्रव्यप्रहणको त्यागकर स्वस्थ॒रूपको प्राप्त नहीं करता तप तक सुखी नहीं हो सकता | अतः यह 
बात निश्चित हो जाती है कि जिस किसी प्रकार हो प्रत्येक जीवका कल्याण परपदार्थ ग्रहणमें नहीं, 
उसके त्यागमें है । यदि चारित्रमोहनीयके भद्‌ प्रत्याख्यानाबरणका तीब्रोदय हो और पर पदार्थसे मोह 
न छूटे तो भी उसका एकदेश त्याग अर्थात्‌ ऋमिक त्याग करना चाहिये | इस क्रमिक त्यागको ही देशत्रत 
या परिप्रह प्रमाणाणुत्रत कहते हें । 


धन-धान्य, खेत, मकान, रुपया, सोना, चाँदी, धातु तथा वस्त्र आदि पदार्थोका अपनी आवश्यकताके 
अलुसार प्रमाण करके शेषका त्याग करना यह त्यागकी विधि है । इस त्यागसे आत्मामें अनन्त 
आरशाओंका अन्त हो जाता है और असन्तोप और ठष्णा सन्तोष सुखमें परिणत हो जाती द्वै। यह 
त्रतका अजुपम लाभ है । आशा अग्नि है। संसारज्बालासे दग्ध प्राणी आशासे जीवित है । निराशासे 
मृत्युको प्राप्त दवोते हैं । किन्तु मुक्ति मार्गमें निराशासे ही जीवित रहते हैं और आशा से मृत्युको भाप्त द्वोते हैं । 


नैधिकार्चारे १६६ 


आशा रूपी गढ़ा प्रैत्येक प्राणीके हृदयमें अथादह् है, उसका अन्त नहीं है। उसमें कितना भी 
डालो उसको पूर्ति नहीं होती । सन्‍्तोषरूपी अम्ृतकी एक बुंदसे द्वी वह पूर्ण भर जाता है और आरत्मामें 
शीतल जल, चन्द्रकिरण, चन्दनानुलेपन, हिमस्पश और शीतल छायाकी प्राप्तिक सदश शान्ति 
प्राप्त दो जाती है, अतः गृहीत परिप्रहमें न्‍्यूनता करना कल्याणकारी है। 
अपनी परिमित तृष्णा पूत्त्यंथं अथवा गृहकी सामान्य आबषश्यकताकी पूर्तिके ददेतु 
व्यापारादिसे धनाजेन कर शेष समय देवपूजन, स्वाध्याय तथा ,आध्यात्मचिन्ता आदिके द्वारा समय का 
सदुपयोग करना चाहिए। साथ ही अपने अर्जित धनका उपयोग केवल स्वविषयोपभोगमें नहीं करना 
चाहिए घल्कि जिनपूजन, मुनियोंको आहारादिदान, स्वाध्यायशाला, पुस्तकदान, विद्यादान, शिक्षार्थियों 
आदि को आहार, ओपधि, शिक्षासाधनोंका प्रदान करना, निधन साधम्मी भाइयोंकों यथायोग्य सद्दायता देकर 
उन्हें धर्ममें हृढ रखना तथा धर्मोत्लाह बढ़ाना आदि उत्तमोत्तम कार्यांमें करना लौकिक दृष्टिसे भी 
सुखदायक है ओर पारलोकिक लाभके लिए भी वह हेतुभूत है । इसलिए दृष्णाके दुःखको न्यून 
करनेके लिए परिग्रहप्रमाणब्रतको स्वीकार करना श्रेष्ठतर कारये है (१७५।१७६। 


परिग्रहपरिमाणववस्यातिचाराः 


( भजुष्टुप्‌ ) 
घनादीनां कृतस्येव प्रमाणस्य यहिनंच । 
गन्तव्यं तत््वतो भव्येयेतः स्यात्‌ सोख्यदा गतिः॥१०७॥ 
धनादीना मित्याद्:--पतानां रक्षणं सदा कर्चव्यम्‌। कस्त्॒णाय प्रतातिचायन्‌ दूरीकृत्य स्वकृतनियमेर् 
व्यवहार! कर्तव्य: । यत्पमाणं खलु धनादीनां परिग्रहाणां पूर्व! स्वीकृत न तदूबदििगन्तव्यं प्राणान्तेषपि | एवं इत 
एवं सौख्यदा गतिभंवति । तदभावे तु नरकादिकुयोनिपु दुःखान्युत्पादुयन्ति प्राणिनः ||१७७॥ 
धन्य धान्यादि दस प्रकार का परिय्रह है । परिग्रहप्रमाण ब्रतमें उनका प्रमाण इस प्रकार किया 
था कि मैं अपने जीवनमें इतने मकान रखूंगा, इतना सोना रखूंगा, इत्यादि प्रमाण द्वारा गृहीत सम्पत्ति- 
में ही अपने जीवनका निर्वाह करता था। यदि कदाचित्‌ लोभबश या परिस्थितिवश गृहस्थको ऐसा 
प्रसंग आबे कि उसकी इच्छा अपने परिप्रहकी मर्यादाके उल्लंघन करनेकी दो जाय तो उसे अपनेपर 
नियन्त्रण करना चाहिए और कदाचित्‌ भी अपनी मर्यादाका भंग प्राणान्त द्वोनेपर भी नहीं करना 
चाहिए। इस प्रकार दृदतासे व्रत पालन करनेबाला मनुष्य स्वर्ग गतिमें सुखपुर्जंक जीवन यापन 
करता है| अन्यथा इस लोकमें अपबादादि तथा पएलोकमें नरकादि गतिका उसे पात्र बनना पड़ता है। 
अतः अतिचार पिशाचोंसे सदा ब्रतका रक्षण करना चाहिए। केसी भी अवस्थामें अपने त्रतमें अतिचार 
नहीं लगना चाहिए। अतिचार धीरे धीरे ब्रतको समाप्त कर देते हें ओर तब ब्रती अत्रतकी भूमिकामें 
आ जाता है। एक बार ब्रतसे छूटा प्राणी दुबारा त्रतकी भूमिकामें'बड़ी कठिनतासे अरोहण करता दे ओर 


हतोत्साह होजाता है । श्रतः ब्रतोंमें सदा उत्साह रहे इसके लिए यह आवश्यक है कि अतिचारोंसे 
सबथा ब्रतोंको बचाये | १७७। 


प्रश्ना-द्ग्वतलक्षणं कि स्थात्तद्लियाराश्य के धद्‌। 
दिग्न्रतका क्‍या लक्षण दे और उसके अतिचार कोन हें ? कृपाकर कहें-- 


का] श्रांचकजजप्रदीप 


( चसन्ततिलका ) 


पापस्य दुःखज़नकस्य निरोधनार्थ । 
छृत्वा प्रसद्धनगरादिदिशः प्रमाणम॥ 


द्रव्याजनाय न हि गउछुति तद्बहियेः । 
स्यादिण्त्त॑ हानुपमं॑ सुखदश्ध तस्य ॥ १७८ ॥ 


पापस्थेत्यादिः - पश्माखतनिर्देशानन्तरं तदूव॒तपरिस्दुणाथथ तत्र गुणबृद्धवर्थश्व दिग्विस्त्यादीनि गुणवतानि 
सन्ति | तत्र दिखतस्य स्वरूपमिदम-दुःखोत्पादकत्य दुःखजनकस्य पापस्य हिंसादिपापपद्चकस्य समुत्यत्तियंतो न स्थात्‌ 
एवं विचार्य दशस्वपि दिक्लु गमनागमनयोर्म्यादा कार्या। यस्यां दिशि यावति क्षेंत्रें गमनेन ग्रदस्थस्य 
सामान्यतया निर्वाह स्यात्‌ तत्पर्यन्तमेव गंमनस्य नियमे कृते तदूअहिन गन्तव्यम्‌ | श्रस्य बतस्य एप एव विधियंत्‌ 
किल अस्यां दिशि अमुकनगरपर्य॑न्तम्‌ द्वितीयस्यां दिशि प्रसिद्धप्व॑तपर्यन्त श्रथवा करेशादिप्रमाणेन गमनागमनस्य मे 
मर्यादा । व्यापारादिकायेंणापि सीम्नः बहिन स्थादू गमन॑ में | एवं कृते श्रावकस्य एकदेशरूपाण्यपि ब्रतानि सीम्नो 
बहि:प्रदेशे पु मद्ाबतानीव भवन्ति | १७८ | 


पत्चाणुब्रतोंके स्वरूप निर्देश करनेके बाद आचार्य दिग्वतादि तीन गुणब्रतोंका स्वरूप लिखते 
हैं । इन गुणत्रतोंसे पत्नाणुत्रतोंकी रक्षा होती हे और उनमें गुणघृद्धि होती है । 

दशों दिशाओंमें प्रसिद्ध प्रसिद्ध स्थानोंको निश्चित करके उन स्थानोंके आश्रयत्ते कि मैं इस 
दिशामें इस पर्वेत पर्यन्त ही अपने व्यापारादि गाहंस्थिक प्रेयोजनोंसे आना-जाना, काये करना कराना 
अन्य किसीकों प्रेरणा करना आदि करूँगा इस क्षेत्रके बाहर मैं न जाऊँगा। 

इस ब्रतका तात्पये स्पष्ट है । त्रतीका ध्येय यह है कि यद्यपि मेरे अणुत्रत है । अर्थात्‌ एकदेश पाप 
मेरे जीवनमें विद्यमान है उसका त्याग मेरे संभव नहीं है तथापि यदि कु निश्चित क्षेत्रमं ही मैं अपना 
निर्वाह कर सकता हूँ तो अपनी आजीविका आदिके लिए सारे संसारमें क्यों दौड़ा दौंड़। फिरूँ। सर्व क्षेत्र 
को पापमय क्‍यों बनाऊँ। यदि मैं अपने कार्येक्षेत्रकी सीमा बांध लेता हूँ ता उस क्षेत्रके बाहर मेरे सब 
पाषोंका पूर्ण त्याग बन जाता है । इस ध्येयको सामने रखकर ब्रती दिग्त्रतकों महण करता है । 


चह अपने जीवनभर उन उन सीमाश्रोंका उल्लंघन व्यापार, लोभ, सुरक्षा और भोगोपभोग आदि 
किन्हीं कारणोंके उपस्थित होने पर भी नहीं करता । अपनी सीमाके भीतर ही भीतर व्यापार करता 
है | यदि विपत्ति आजाय तो उसके भीतर ही अपनी रक्षाका उपाय करता है ओर यदि संभव नहो तो 
समाधिमरण स्वीकार"“कर लेता है मर्यादाको लांघता नहीं । मर्यादाके बाहर यदि कोई लाभकी 
सौदा मिलता! है तो न लायगा न मँगायगा । यदि कोई अपना यहाँ शत्रु हो या मिन्न हो तो बैर या 
सस्‍्मेहके घश भी वहाँ न ज्ञायगा । यदि कजेंदार कर्ज लेकर भाग जाय तो बह सन्‍्तोष रखेगा पर सीमाका 
उल्लंघन न करेगा | यदि सीमा बाहर उत्तमात्तम भोगोपभोगकी प्रचुर सामग्री सहज द्वी उपलब्ध होती 
हो तो बह इच्छा निरोध करेगा, सीमा बाहर न जायगा | 


इस तरह इस ब्रतके पालनसे गृहस्थकों निर्लोभ वृक्ति आती है| राग्वेष हीन होता है। धनकी 
हुपुद्दा कम होकर ब्रतके प्रति श्रद्धा बढ़ती है। भोगोपभोगमें तृष्णा घटती है। संकल्प बिकरप घटते 


मैष्टिकासार १६५ 


हैं। भ्रतः दुःखोंसे बचनेके लिए अपने शारीरिक पाप कार्योकी क्षेत्र मर्यादा हो जानेसे बह पाप और 
उसके फलसे कुछ अंशोंमें बच जाता है| इस व्रतका परिपालन सुखदायी है, अदिसादि ब्रतोंका पॉषक 
है, अतः अणुब्रतीको यह ब्रत पालना गुणकर है। १७८। 
दिग्त्रतके अतिचारोंका निरूपण-- 
( अनुष्टप्‌ ) 
ऊर्ध्वाद्यतिकरमा निनन्‍्धा न कायों दुःखदाः सदा। 
यतः स्वस्थो भवेत्स्वात्मा संसारणंचपारगः ॥१७६॥ 


ऊध्वेत्यादिः--दिखतस्य पंचातिचारा: प्रान्थान्तरेप निरूपिताः सन्ति | तथ्रथा - ऊर्ध्बदिशाया: अ्रतिक्र मः 
प्रमादात्‌ कपायावेशात्‌ विस्मरणाद्वा कृतमर्यादातः ऊर्ध्बमपि गमने वायुयानादिना मर्यादातिक्रमेण भ्रमण 
पर्वतादिपु उन्‍नतेषु कीर्तिस्तंभादिषु आरोहरणं न कत्त व्यम्‌ | कृते सति दिखतस्य प्रथमोडतिचारः स्यात्‌ । उक्त का रणैरेब 
अधोदिशायामपि कूृपादिके खनन्‍्यादों अत्रतरणं अ्रधोंडतिक्रम: द्वितीयोडतिचारः स्यात्‌ । पूर्बादिष्वपि भ्रखिलास्वपि 
दिछु मर्यादीकृतक्षेत्रादबहि: केनापि कारणेन गमन॑ तिर्यग्व्यतिक्रमो नाम दुंतीयोडतिचारः स्थात्‌ । पूर्षदिशि 
श्रनावश्यकतया क्षेत्रमर्यादातों हीनगमन शेपक्षेत्रप्रभाणं प्रयोजनवशादुत्तरदिशि संयोज्य तत्र लोभाद्‌ गमन॑ 
क्षेत्रवद्धिनामा चतुर्थोंइ्तिचारः स्थात्‌ | झेत्रत्रतस्य विस्मरणं तु पंचमः | इत्येबं पश्चातिक्रमा: लंके शास्त्र च 
निन्दनीया: सन्ति परलोके च अ्तस्येकदेशभज्जरूपतवात्‌ू दुःखफलोलादकाः सन्ति श्रतः तदेव कर्तव्य यदात्मा 
आत्मन्येव स्थिरीभूय संसारसमुद्र .य॑ पारं गच्छेत्‌ ।१७६| 


दिग्ब्रतके प्रन्थान्तरोंमें पांच अतिचार बताए हैं | ये अतिचार ब्रतका एकदेश भंगकर देत हैं । ब्रत 
भ्रष्ट मनुष्य संसारसे पार नहीं हो सकता। आत्मा स्वात्मरूपसे विचलित हो जाता है, इसलिए ऐसे 
निन्दनीय अतिचारोंसे सदा दूर रहना चाहिए । वे अतिचार ये हैं--प्रमाद या विस्मरणसे ऊश्बेदेशका, 
उल्लंघन कर देना। अर्थात्‌ जितनी मर्यादा पहिले की थी कि मैं उच्वें दिशामें ४० या ५० या ६० या 
१०० फुट ऊपर चढ़'गा उस मर्यादाको लांच ज/ना यथा--वायुयानसे भ्रमण करते समय पर्वेतके ऊपर 
मीनार या कीर्तिस्तम्भादिकोंके ऊपर चढ़ते समय यह मर्यादा टूट जाती हे । इसी प्रकार उक्त कारणों पे ही 
अधोदिशाका उल्लंघन करना दूसरा अतिचार है। पूर्वांदि आठ तियेरिदश्ञात्रोंक। उल्लंघन करना 
तिय॑ग्दिशाब्यतिक्रम नामक ठृतीयातिचार है | चोथा अतिचार हैं क्ष त्रवृद्धि । वह इस प्रकार कि पृर्बादि 
दिशाओं में किसीने १००-१०० योजनकी मयांदा ले रखी है। कुछ समय बाद पूर्वमें ता १० योजनका 
ही काम पड़ा पर उत्तरमें १५० योजन जाना आवश्यक ज्ञात हुआ। तब पूर्षेमें से ५० घटाकर उत्तरें 
५० योजन जोड़कर यह समझता कि हमने ब्रत भंग नहीं किया यह चतुर्थ क्षेत्रवृद्धि नापा अतिचार है । 
ब्रतकी मर्यादाका स्मरण न रखना लापरवाही करना यह्‌ विस्मरण नामका पांचवां अतिचार है। 
इस प्रकार य पांच अतिचार त्याज्य हैं। तब ही ब्रत निर्दोष रह सहृता है ।१७६। 


देशावकाशिकत्रतका स्वरूप-- 
( आया ) 


व्ग्वितनियते देशे परमितकाल पुनश्ब सझोच! । | 
देशायकाशिकाख्यं तवूशतमुवित विशेषज्ञ: || १८०॥ 
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दिगित्यादि: - दिखतनियते दिखतनिर्धारिते देशे प्रदेशे परिमितकाल॑ निर्धारितसमय॑ यावत्‌ पुनरेच॑ 
संकोच: स्वल्पीकरण देशावकाशिकाछ्यं देशावकाशिकर्त॑ज्॑ तदुवर्त स्यादिति विशेषशेजिनागमरहस्यशैविपरिचद्भ- 
झदित कथित प्रतिपादितमिति यावत्‌ ।१८०। 

दिखतमें आजन्मके लिए दशों दिशिाओंमें आवागमनके क्षेत्रकी मर्यादा ली थी। हा देशब्रती यह 
सोचता है कि पूर्व दिशामें १०० योजनकी मर्यादा है तथापि आज या दो चार द्नि तक पूर/+शामें १०० 
योजन जाना नहीं है, अतः यदि मर्यादाक! संकोच कर लिया जाय तो कोई हानि नहीं है ऐसा विचार कर 
दिग्खतकी मर्यादाके भीतर ही भीतर अपनी आवश्यकताको देखकर तदनुसार आने जानेके लिए न्षेत्रकी 
मयादाका १ दिन २ दिन, अथवा १० दिन के लिए प्रमाण कर लेता है वह देशावकाशिकब्रत 
कहलाता है । 

देशत्रती देशब्रतकी मर्यादाका कभी उल्लंघन नहीं करता | भोगोपभोगके साधनोंकी प्राप्तिके लिए 
अथवा व्यापारादि कार्य करनेके लिए अपनी मर्यादाके भीतर ही प्रयत्न करता है, उसके बाहर नहीं । 

इस का्यके करने से उसके कपायोंमें और भी क्षीणशता आती है, लोभवृत्ति घट जाती है, 
उदारता आजाती है, त्याग और संयमकी भावना जाग्रत हो उठती है | अतः प॑चाणुब्रतोंकी स्थितिको 
पुष्ट करके उनमें गुणबृद्धि करनेवाले ये ब्रत हैं, अतः भ्राह्म है (१८०। 

देशाबकाशिक प्रतके अतिचारों का वर्णन-- 
( अनुष्टप्‌ ) 
ग्रानयनाद्यतिचा रास्त्याज्याः सन्‍तापकारकाः । 
यतः स्यात्स्वात्मशुद्धिस्ते निवासो5पि विजात्मनि ॥१८८९॥ 

आनयनेत्यादें:--आनसन प्रेप्यप्रयोग:ः शब्दानुप्ातः रूपानुपातः पुदुगज्क्षेपश्रति पश्चातिचाराः 
देशावकाशिकत्रतस्य सन्ति । तत्स्वरूपश्च यथा--एतदूजतान्तगत्षेत्रमर्यादातों बढ़िःक्षेतरेबु स्वगमनागमनामावेडपि 
तत; कस्याचिदिश्स्य बस्तुन: आनयनं आनथन॑ नाम प्रथमोडतिचारः । बहि; कषेत्रे कस्यचित्युरपस्य प्रेपणम्‌ । त्वं तन्र 
गच्छु एवं कुर इस्पेत्ं प्रकारेश प्रयोग: प्रैष्यप्रयोगे नाम ह्वितीयोइतिचार: । आनबनगप्रेष्यप्रयोगा भावेडपि 
स्ववाक्येन बाश्यन्षेत्रस्थितानू जनान्‌ यद्याशापयति यदेव॑ कुर तदेष शब्दानुपातः तृतीयोडतिचार: । शब्दाच्चा रण मावे केवल 
इस्तसंशादिना स्वामिप्रायं विज्ञाप्य बाहन्षेत्रे तत्रश्थितिन पुरषेण कार्यानुड्पनं रूगनुपातः चतुर्थोडतिचारः । तत्रेव 
क्षेत्रे पुदूगलानां लोप्यदीनां लिखितपत्रादिनाश्व क्षेपणं पुदूगलक्षेयः पश्चपोडतिचार: । इति पश्चातिचारा: देशाव- 
काशिकस्य सन्ति । एवैज्त दृष्यते | स्वःहतैषिणा सन्‍्तापकारकाणामतिचारणां त्याग: कत्तेव्यः | श्८१। 

आनयन, प्रष्यप्रयोग, शब्दानुपात, रूपानुपात और पुद्गलक्षेपण ये पांच अतिचार ग्रंथान्तरोंमें 
लिखे गए हैँ । उन सबको आदिपदसे स्वीकार करते हुए, आचार्य प्रतिप।दन करते हैं, कि देशतजतमें जो 
जो क्षेत्र मयांदा दिग्वत को विशाल मर्यादामें और भी संकोच कर बांधी गई है, बह जितने समयके लिए 
है उतने समय तक अपने क्षत्रके वाहरके प्रदेशमं न तो किसी व्यक्तिको भेजकर काये कराना चाहिए 
ओर न किसी वस्तुको मर्यादाके बाहर क्षेत्रमें भेजना चाहिए । यदि ऐसा करे तो ज्षेत्रमयादा करनेका 
वास्तविक श्रथोजन नष्ट हो जाता हे । श्रतः ब्रत लेनेकी जो मूल भावना है उसकी रक्षा करनेके लिए इन 
दोषोंका त्याग करे। क्षेत्रकी मर्यादाके भीतर द्वी भीतर लेना, देना, व्यापार व्यबहर आदि करना चाहिए । 
भले द्वी उसमें कष्ट हो, पर उस कष्ठकों सहन कर शान्त रद्दना चाहिए, यही तो ब्रत है । 


वैश्ििकासार १६७ 


इसी प्रकार अमयादित क्षेत्रसे कोई बस्तु या व्यक्तिकों बुलाना अथवा आदेश देकर उस त्षेत्रमें 
स्थित पुरुषसे ही उस क्षेत्रके व्यापारादि कार्यो कराना यह भी दोषक्रारक है। यदि किसीको ने 
भेजे, न बुलाबे, न शब्दोच्चा रण पूर्बंक आदेश दे, पर केवल अपने संक्रेत द्वारा बहिःक्षेत्रमें स्थित अपने 
कार्यकारी व्यक्तिको स्वाभिप्राय समझा दे तो भी रूपानुपात नाम अतिचार है। मर्यादा बाहर कोई 
बस्तु फेंकता पत्र भेजना इत्यादि पुदुगल द्वव्यका भेजना और उससे कार्य करना यह भी अतिचार है। 


ये सब झतिचारोंके उदाहरण मात्र हैं। शास्त्रकारोंने प्रत्येक ब्रतके जो ४-५ अतिचार बताए हैं 
वे उदाहरण मात्र हैं एसा समझना चाहिए। उन जैसे अन्य कार्य, भी उसी कोटिमें गिने ज्ाँयगे। 
- जैसे तार 4 टेलीफोस द्वारा समाचार भेजना शब्दानुपात है। चिट्ठी भेजना, पासेल भेजना मनीआडेर 
भेजना आदि पुद्गलक्षप हैं। इत्यादि अनकानेक काये हैं जिनका नाम भलेही स्पष्ट न आया हो 
पर वे सब इन अतिचारोंमें अन्तर्गमित हो जाते हैं | अथवा न भी हो सकते हों तो भी वे ब्रतकी मूल 
भावनाका नष्ट करनेके कारण अतिचार ही हैं। 
ये सब अतिचार ब्रतघातक हानेसे तथा आत्म।के लिए पापोत्पादक होनेस सन्ताप उत्पन्न करने वाले 
हैं। इन सहित ब्रतीन तो आत्मशुद्धिका प्राप्त होता है और न निजात्माका निवासी द्वोता हे 
इसलिए आत्महितैषीका इन अतिचारोंसे दूर रहकर स्वात्मशुद्धि व स्वद्दित करना चाहिये । १८१। 


अनर्थदण्ढ नामक गुणब्रतका स्वरूप इस प्रकार है-- 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


स्वान्यात्मदुःखजनिका न च पापशिक्षा 

देया कदाएि न च द्विसकवस्तुदानम्‌ | 
त्याज्य तथ। स्वद्दितशन्यधनं. ह्मवर्थे-- 

त्यागबतं स्वसुखदल भवद्यतस्ते ॥ ९८२ ॥ 


स्वान्येत्यादि :--गाईस्थिकप्रयोजनं विनापि यत्‌ कित्र आरम्भादिकं क्रियते तत्‌ अनर्थदण्ड: । एकर्देश- 
ब्रतधारिणों यद्यपि नारम्भस्य त्याग: तथापि तज्जनितदोषस्तु तस्य स्थादेव । न तु सः एवंभूतान्‌ श्रारम्भजनितान्‌ दोषान 
परिदृतु शक्तस्तथापि स एवं ज्रतयति यद्परयाजनं व्िना भूम्यादिखव्न जलपातन प्रननिःसारणं अग्नि चारः 
वनस्पतिच्छेद्न॑ आरम्मादीनां पापहेतुकानामुपदेश; हिंताया;। साधनभूतानां शल्मादीनां आदानग्रदानकरणं 
कुत्सितपुस्तकानां पठन पाठनअञ्व कस्यचित्‌ वधस्थ बंधनस्प घनक्ष॒यस्थ पुत्रादिवियोगस्य चिन्ता त्रांछा वा पद्च अनर्थ- 
दण्डाः। प्रयोजनवशात्‌ तत्करणे यद्यपि न काचिदानिस्तथापि तरेकदेशवतिना मर्यादामतिक्रम्य ते परिक्षरणी या.! ८र। 


गृहस्थ एक देशत्रतका धारी है, अतः गाहस्थिक प्रयोजनसे जो आरम्भ, उद्योग, और व्यापार आदिके 
कार्य हैं उनका त्याग उसने नहीं किया है। तथापि उसके व्रतमें इस अनथद्ण्डब्रतसे विशेषता आज्ञाती 
है। जिन कार्योंके बिना किए भी उसका निर्माह हो जाता है उन कार्योंके आरम्मस्ते बचना यह अनथ्थे-- 
दण्डब्रत है | जिन ग्रहस्थारम्मोंका उसके त्याग नहीं है उनके करनेमें त्रतभंग भले द्वी न हो पर पाप तो 
द्वोता ही है । उतना त्याग और हो जाय तो अणुत्रत महात्रत बन जाते हैं। अतः जब तक उसके 


शष८ ” झावषकधमंप्रदीप 


मद्दाद्ञत धारण करनेकी सामथ्य भोतरसे नहीं उत्पन्न हुईं तब तक अणुव्रतथारी यह विचार रखता है कि में 
अत्यावश्यक होने पर ही आरम्भ काये करूँ। यदि बिना आरम्भक्रे भी मेरा निर्वाह द्ों सकता दो तो मैं 
उन आरम्भोंको जो व्य्थं ही पापबंधके हेतु हैं न करूँ। ऐसा करना भी व्रत संज्ञाको प्राप्तकर लेता है 
ओर उसे दी अनर्थदण्डब्रत कहते हैं । 


भूमि खोदना, पानी सींचना, हवा करना, अग्नि जलाना या बुमाना, वृक्ष काटना उसके पत्र व 
फलफूलोंका तोड़ना, किसीको अनेकानेक आरंभोंको करनेका उपदेश देना, पापारम्भकी क्रिया सिखाना, 
हिंसाके साधनोंका प्रदान करना, स्वयं हिंसा भ्ूठ चोरी आदिका त्याग होते हुए भी अपने पुत्र 
मित्रादिको जिन्हें उक्त पापोंका त्याग नहीं हे उन्हें यह्‌ समझकर ऊरि मैं स्वयं तो करता नहीं हूँ 
ओर इन्हें त्याग नहीं हे अतः इनको लाभ मिल जाय इस अभिप्रायसे पापारम्भके उपायों का बताना, कामवद्धेक, 
हिंसा पोषक, चोरी बिश्वासघात छुल ठगोरीके विविध उपाय बतानेवाली पुस्तकोंका पठन पाठन करना, 
अथवा ऐसे खेल तमाशे सिनेमा नाटक आदि देखना, किसीका अहित हो जाने पर हे मानना, चोरी हो 
जाने पर प्रसन्‍न होना, अथवा किसीके बध बन्धन हो जाने का विचार करना, चोर कथा आदि विकथा 
करना, बिना प्रयोजन बाजारमें हाटमें गली कूचोंमें वेश्या व्यभिचारिणी कुट्टनी आदिके निवासस्थानों 
की भ्रोर व चोर व्यभिचारी जुआरी लोगोंके अड्डों पर चक्कर लगाना अनर्थदृण्ड हैं। इत्यादि कार्य 
अपने तथा दूसरोंके हितके विरुद्ध हानेसे नहीं करने चाहिए। इनसे कर्ताका कोई लौकिक प्रयोजन भी नहीं' 
सघता किन्तु पापका वृथा बंध हा ज्ञाता है। अतः निष्पयोजन पापसे बचना चाहिए । १८२। 


छः कर हा] हे 
अनथदण्ड ब्रतक अतिचार ये है-- 
( अनुप्दप ) 


कन्द्पकात्कुच्याथतिचारा श्रान्तिकारकाः । 
त्याज्या शात्थोत भव्येः स्यात्‌ स्वस्थः स्थात्मा सदा खुखी ॥१८३॥ 


कन्द्पे त्यादि :-- कन्दप नाम रागोई कात्‌ मनोविकारोत्पादकवचनव्यवह्ार: । कौत्कुच्य॑ नाम शरीरस्य 
कुत्सिता चेष्टा नेत्रगात्ररुचारणं विट्पुरुषाणां वेश्यांदीनां अनुकरणं विदूषकत्वव्यापारः नानाप्रकोरेण कामोत्यादिका 
चेशा । अधिकतया वाग्यापारः प्रयोजनन विनाबपि वचनाधिक्यप्रयोगः मौखर्यम्‌ | मोगोपभोगयोग्यानामपि 
वस्तूनां स्वप्रयोजनमतिक्रम्य संग्रह: अतिप्रसाधनम्‌ । प्रयोजनेन विनापि विविधकार्याणां लाभादिकमविचार्य॑ करा 
असमीच्याधिकरणम्‌ । इत्यनेन प्रकारेण अनर्थदण्डबतस्थ पश्मनातिचारा: निर्दिष्टा: । वस्तुतस्तु अनर्थवण्डानामन- 
म्तत्वात्‌॒ तद्गणना न स्थात्‌ । अनादित एवं संग्रहवृत्तिखात्‌ असंख्यलोकप्रमाणकपषायांशैरमिभूतत्वाच्च 
लोफानां निष्प्योन॑ अनेकानि पापानि भवन्ति | अतः भव्यपुरुषैस्तु एेडनर्थदण्डा: त्याज्याः यतः आत्मा सदा 
स्वाधीनः सुखी च स्यात्‌ । १८रे। 


हँसी करना, रागोत्यादक व्यंग वचन बोलना, कामोत्पादक दुष्वेष्टाओंका बेन करना कन्दपे है । 
उक्त अभिध्राय पूरक शारीरिक दुश्चेष्टाएं कोल्कुच्य है। जिन बचनों या चेष्टाओंसे दूसरे प्राशियोंको 
क्रोध, अभिमान, माया, लोभ आदि कपायोंकी प्रबलता द्वो उठे, मंगड़े दो जाँय, मार-पीद दो जाय, 
कलह विसंवाद द्वो जाय, वेर बढ़ जाय वे भी इन दोनों अतीचारोंमें सम्मिलित हो जाय। बाचालत्ता 


नेष्टिकाधार १६६ 


करना बिना प्रयोजन किसीकी भी बातचीतके मध्यमें अधिकतासे बोलना मौखय है। अपने भोगो 
पभोगके योग्य भी हों ऐसे ग्रह, आभूषण, सोना, चाँदी रुपया वस्त्र अथवा अन्य अनेक प्रकारके 
साधनोंका अपनी आवरश्यकताकी पूर्ति हो जानेके बाद भी लोभवृत्तिसे तथा अनादिकालीन परिप्रह संक्षा 
मैथुन संज्ञा, आहार संज्ञा तथा भय संज्ञा इन चतु्विध संज्ञाओंके संस्कारसे अधिकाधिक संग्रह करना तथा 
यह बस्त्र अच्छा लगता है इस भावसे अनेक फैशनोंके पदार्थोंका, जिनसे आावश्यकताकी पूर्ति नहीं होती 
किम्तु केबल रागभाव प्रबल होता है, संप्रह करना अतिप्रसाधन नामक अतिचार है । पाँचवां हे 
असमीक्ष्याधिकरण अर्थात्‌ बिना बिचारे बिना देखे शोधे श्रनावश्यक रूपसे भी विविध प्रवृत्तियां करना। 
ये पांच उदाहरण रूपसे अनर्थदण्ड त्रतके अतिचार बताए गए हैं। बास्तबमें असंख्यात लोक प्रमाण 
जीवोंमें कपायें हें जिनकी पूत न कभी हुई ओर न होगी। जीव अनादिसे ही उन कपायों द्वारा अभिमत 
है, अतः शारीरिक आवश्यकता न भी हो तो भी वह विविध प्रवृत्तियाँ, विविध चेष्टाएं और घिजिध 
बाग्व्यापार करता है। इस भ्रांतिको छोड़कर ऐसा कार्य करना चाहिये जिससे आत्मा सदा सुखी और 
स्वाधीन रहे ।१८३॥। 


हे गुररेव | साम[यिकका र॒प्ररूप क्या हैं ओर उसके अतिचार कोन हैं, कहिए-- 
( घसनन्‍्तलिलका ) 


वाफकायथचित्तचलनञज्च निरुद्धन्य सामस्‍ये 


धृत्वात्मबाह्यसकले भवदे. पदार्थे। 
लीनो भवेन्निजपदे हृदि यः स धोरः 
सामायिकन्नतयुतो भवति प्रकामम्‌॥?८४॥ 


धागिध्यादि:--मनोव्यापरेण धाग्व्यापरेण कायव्यापारेण च यत्‌ किलात्मनश्चलनं तदेव क्मसिव- 
कारणं भवति। योगचश्चबलतया आत्मभिन्नेषु अखिलेप्वपि पदार्थेषु न साम्यबुद्धिमंव्रति किन्तु इश्निष्टापचितः 
रागद्व षाचुस्ब्रेते । रागद्वपौ त॒ बन्धनहैतू । से एव संसार: । ततत्तान्‌ योगान्‌ एकस्मिन्नात्मस्वरूपे वा 
निरुद्धय यदि लीनः स्पात्‌ तहिँ तस्थ घीरवीरस्य सर्वत्र इष्टानिश्बुद्ध रमावो भवति साम्पभावश्चोलद्यते | तदेष 
सामायिकम्‌ । तत्क्ता च सामायिकव्ती ॥१८४॥ 


भन-वचनव्यापार और कायकी चंचलतासे आसत्मप्रदेशोंमें हलचल होती है! यही हलचल 
आत्माको कर्माधीन करनमें हेतु है। जब संसारके पदार्थोक्री ओर आत्माका उपयोग होता है तब उस 
अनात्मयोगीके उन पदार्थो्में आत्मसुख प्राप्त करनेक्री कल्पना उठती है। जो पदाथे इन्द्रिय विपयोंके 
लिए साधक पड़ने त्रगते हैं उन्हें इए मानकर संग्रह करता हैं और जो भसाघक हों उनसे दूर रहना 
चाहता है। प्रत्येक पदाथमें उसे भेददृष्टि प्राप्त द्वो जाती है। यदि एक आमका फल हाथ आया तो 
उसमें रसभागसे प्रीति और छिलका आवदिके प्रति अप्रीति पैदा हो ज्ञानी है। इसी प्रकार प्रीतिदायक्क 
व्यक्तिसे प्रीति और अन्यसे झप्रीति । कभी कमी इष्ट पदार्थके अनेक ग्राहक होनेसे भी पारस्परिक संघर्ष 
की स्थिति आ जाती है । संसारमें यह्‌ प्रवृत्ति जीवकी अनात्मबुद्धि द्वोनेके कार्य अनादि से है । 

श्र 


१७० झावषकधघमंप्रदीष 


सामायिक ब्रतसे यह रोग दूर हो जाता है। सामायिक ब्रती आध्मभिन्‍न इन पदार्थोंको दी आत्मद्दित 
के बाधक मानकर उस ओर अपने मन, वचन और कायका व्यापार नहीं जाने देना चाहता । तीनों योगोंकी 
प्रवृत्ति आत्मतत्त्व या परमात्मतत्त्वके स्वरूपालिंगन में ही करता है । यदि बह इस प्रयोगमें सफल होता 
है तो आत्मबाह्य पदार्थॉ्में उसे कोई पदार्थ इष्ट या अनिष्टकर प्रतीत नहीं होते। उनमें कोई भेदभाव 
नहीं दोता। सब पदार्थो्में सम्यभाव उत्पन्त हो जाता है। बह समझता है कि ये अनात्मभूत पदाथे हैं 
इनमें राग और द्वप क्‍यों? पर पदार्थ मानकर उनके प्रति उपेज्षा और आत्मतत्त्वको निजस्वरूप 
मानकर उसके प्रति उपादेयता का भाव जागृत होता है । इस साम्य परणतिका नाम ही सामायिक है। 
यह ब्रत जिसे हो वह समभदार पुरुष सामायिक ब्रतका ब्रतीहे। यह ब्रती सदा अपनी दृष्टिमें यह 
रखता है कि आत्मवाह्म पदार्थों में कदाचित्‌ भी राग ट्वेष न हो | सबको एक ही दृष्टिसे देखता है कि ये 
पर हैं मेरे लिए अनुपादेय हैं । सबपर समान भावका नाम ही साम्य है। उसी साम्य भावकी प्राप्तिका 
प्रयत्न सामायिक है ।१८४ 


नाम संस्मरण रूप सामायिकसे गाह[स्थिक देनिक पापोंका नाश होता है यह बतलाते हैं-- 
( भनुष्टप्‌ ) 


संरम्भाविकभेदादा कायकृतादिभेदतः। 

क्रोधादियुता जीवा पापश्चाप्रोतरं शतम्‌ ॥१८५९॥ 
प्रतिदिन प्रकुबेन्ति दुःखदं तत्त्वतसुखदा । 

तन्नाशाय जपं कुर्याद्‌ भकत्या ह्यष्ोत्तरं शतम्‌ ॥१८६॥ युग्मम्‌॥ 


संरम्भेत्यादि:--कार्यकरणस्य विचार: संरम्मः | तत्साधननामेकनत्रीकरण समारम्भः | तत्काय॑स्य प्रारम्भ एवं 
आरम्मः । एतान योगत्रयेण मनुष्यः यदि स्वयं करोति तदा तत्कृतमिति कथ्यते | अन्यन कारयति तदा कारित- 
मिति। अन्येस्तु क्रियमाणेपु कार्यपु तत्प्रशंसनं अनुमोदना | इत्यनन प्रकारेण संस्म्भादित्रयं तियोगेन करोति 
कारयति अनुमोदते च इति सप्तविशतिप्रकाराशि पापानि कपायचतुष्काधारेण कर्रेति चेत्‌ अश्टोत्तरसंखयकानि 
पापानि भवन्ति शबाश्रमे प्रतिदिनमिति । तत्प्रच्चालनाय प्रतिदिन परमात्मन; तन्नामानि श्रष्टोत्तरशतान्येव 
जाप्यानि ) जपमालायां अ्रश्ोत्तरशतगोलकानां संख्या भवत्यत एवं |१८४॥। १८६। 


ग्ृहाश्रममें प्रतिदिन जो पुण्य या पापके कारये होते हैं उनका विभाजन १८८ प्रकारका किया गया 
है। उन १८८ प्रकारके पापोंके प्रज्ञालन हेतु १०८ बार परमात्माका नाम स्मरण क (ना आवश्यक है। 
१०८ पाप कौन से हें उनका विवरण किस भांति है, आगे यह बतलाते हैं-- 


सर्वप्रथम मनुष्य उद श्य बाँवता हैं, काय करनेका संकल्प करता है। इस उद्द श्य बंधन या 
संकल्प करणको संरम्भ कहते हैं। संकल्पके बाद उस्ते पूरा करनेके लिए उस कार्यके पूर्ण करने 
योग्य साधनोंकों एकत्रित करनेकी समारम्भ कहते हैं। साधनोंके संग्रहीत हो जानेपर उस कार्य- 
का प्रारम्भ हो जाता है उसे शास्त्रकार आरम्भ कहते हैं | इस तरद इन तीनोंको यह्‌ प्राणी मन, बचन 
व कायकी सद्ाायतासे करता है, दूसरोंसे कराता है अथवा करनेवाले व्यक्तिके कार्यकी अनुमोदना करता 
है। इस प्रकार ३>८३०८३-८ २७ ग्रकारके इन पापोंको क्रोध, मान, साया और लोभ इन चार कपायोंके वश 


मैप्विकाथार १७ 


करता है। इस कारण पापोंके भेद २७)८ ४-१५ हो जाते हैं। जितनी संख्यामें गृह्मश्रममें ये पाप संभव है 
उतने दाने ही एक जपमालामें नियत किए गए हैं। यद्यपि जेनेतर बंधु भी १०८ दानेकी माला जपते हैं, 
पर मालामें १०८ दानोंक्रे रहनेका क्‍या हेतु है यह उन्हें ज्ञात नहीं। जैनाचार्योने उसका दक्त प्रकारसे 
स्पष्ट विवेचन किया है। इन १०८ विधिसे होनेवाले दुखदायी संसार परिश्रमणके द्ेतुभूत पापोंसे 
बचनेके लिए सामायिक तब्रती सामायिकरे समय जपमालाके आश्रयसे अथवा अपनो कराज्नुलियों- 
की सद्दायतासे १०८ बार परम पृज्य परमात्माका नाम स्मरण करे तो उसके देनिक पार्पोका दैनिक 
प्रज्ञालन हो जाता है। पापोंका पहाड़ एकत्रित नहीं होता, अतः सामायिकत्नतीका प्राथमिक कत्तेव्य 
निनेन्द्रके नामोंका संस्मरण हे ।१८४।१८३६। 


नामस्मरणके बाद सामयिकर्मे क्या करता चाहिए-- 
( अनजुष्दप्‌ ) 


सत्प्रतिक्रमणं पश्चात्‌ कार्य निष्कामतों जनेः। 
स्वात्मशुद्धियंतः स्थात्‌ को प्र मवृरद्धिः परस्परम्‌॥(८०॥ 
वस्त्वन्यत्स्थात्मनो भिन्‍ने त्यकत्वा शात्वेति ;चिह्मतः । 

स्वात्मन्येव निवास: स्यात्‌ पर सामयिक घतम्‌ ॥९८८।॥ युग्मम्‌ | 


सदित्यादिः--सांसारिकप्रयोजनमन्तरेण केवल स्वात्मदोपशोधनाय प्रतिकरम॒णुं कत्त व्यम्‌ । ये किल 
दोषा; संजातास्तेपां स्मर्णं तदा भवति। बती तु विचारबति यत्‌ यन्‍्मया पाप॑ कृते तन्‍्मे मिथ्या भवतु । 
अद्यप्रम्मति एवंविधं प॒र्प न करिष्यामि । कृतपापतों में मुक्ति: स्थात्‌ । इस्सेचं प्रतिक्रमों विधेयः । पतिक्रमेण घेर 
दूरीमवति मेंत्री वर्धति। बिना प्रतिक्रण णहम्थानां मुनीनां च ततानि न निर्मलानि भबन्ति | प्रतिक्रमणं 
बतिनां अत्यावश्यक कम | तस्मात्‌ प्रतिदिन तत्‌ कर्तव्यमेव । ख्वात्मनों मिन्‍नानां बस्वूनां स्वरूप सम्बक्‌ परीक्षय 
तेम्यो विरज्य स्वात्मन्येत्र स्वात्मनो निवास; खाम्रायिक अतम्मव॒त्ति ।१८७। १८८) 


प्रत्येक ब्रतीके लिए प्रतिक्रमण एक आवश्यक कप है ( बिना प्रतिक्रम शक मुनि या श्रावक अपने 
ब्रतोंमें जीवित नहीं रह सकता । उसकी पदसृत्यु बहुत शीघ्र द्वों जायगी। प्रतिक्रमण ब्रतीके लिए 
रसायन है। दिव्यौयधि है। आत्मदापोंका स्मरण कर उसे दूर करनेकी भावनासे ब्रती जब अपने 
आप यह संकल्प करता है कि मैं इन पायोंसे मुक्त हा जाऊ । मुझसे अब ऐसे पाप न बनें ऐस। प्रयत्न 
करूँगा तब वह प्रतिक्रमणका कत्ता माना जाता है। यदि हम अपने पापोंपर स्वर्य पश्चात्ताप करें तो 
हमारा बैरी भी शान्त हो जाता है । बढ हमें क्षमा कर देता है। परस्पर प्रेमकी वृद्धि द्वोती है, अतः ब्रती 
को प्रतिक्रण अवश्य करना चाहिए । 


झपनी आत्माले भिन्न मूर्तीक या अमूर्तीक पर पदार्थोेक्ा विचार कर व चिह्कोंसे उनकी परीक्षा कर 
उनमें न उलभना तथा उन्हें आत्महितका बाधक समभ उनकी उपेक्षा करना और स्वात्मचितन कर स्वात्मा- 
में लीन होना उसमें ही निवास करना सामाविक ब्रत है। इस सर्वोच्च अवस्थाकी प्राप्तिके लिए दी नाम 
स्मरण तथा प्रतिकरपणुक् उपदेश दिया गया है ।१८७१८८। 


श्फश्‌ शआचकचरमप्रदोष 


08225 कारणीय कार्योंको ५ भागोंमें आचाये विभक्त करते हैं। उनका बणेन आगे दिया- 
जाता है। 


( भजुृष्ट्रप ) 


सिद्धाइंद्वन्दनां रृत्वा भकत्यात्मनःस्पृहोज्मानात्‌ ! 

स्वात्मोत्थरसपान द्वि भ्रीद॑ स्याहन्द्नावतम ॥१८६॥॥ 
चतुर्विशतिदेवानां गुणान्‌ स्तुत्वाउ>त्मनो<र्थंतः । 

स्तुतिवरतं चर स्थाद्धि चिद्रपोत्यान्नभक्षणम्‌ ॥१६०। 

द्रब्यादों स्वकृतं त्यकत्वा विभावमात्मनस्तमः। 
स्थितिरेवात्मसोख्ये द्वि स्थात्प्रतिक्रमणं॑ बतम ॥ १६१॥ 
सावद्यव्र॒व्यसंजात॑ दोष॑ मुफत्वात्मन: स्पृह्यम। 

शुद््धव्ये स्थिति कुर्यात्‌ प्रत्याष्यानबतं भवेत्‌ ॥ १६२॥ 
स्वात्मास्ति शुद्धचिद्रपो भिन्नोमे देहतः सदा। 
मत्वेत्यात्मनिधासः स्यात्कायोत्सगेवत वरम्‌॥ १६३ ॥ कुलकम || 


सिद्धाईंदित्यादि:--जिनवन्दना जिनस्तुति: प्रतिक्रमणं प्रत्याख्यानं. कायोत्स्ग श्चेति पदश्चाज्ञानि 
सामायिकस्येति निरूपितानि श्राचायंण | तद्विस्तरः १०लोकिकलामादिकमनपेच्य सम्यक्त्वोत्यन्नजिनभक्तितोडहतां 
सिद्धानामात्मरूपाणां वन्‍्दना करुणीया । अहन्तः सिद्धाश्र हृव्यकर्ममावकर्मत्रिम कत्वात्‌ शुद्धस्वात्मस्वरू् 
प्रपक्ना: तेषां स्वरूपचिन्तनाद्‌ माक्तिकध्य लात्मामृतरसत्य स्वादनम्मबत्ति | तदानन्द एबं तस््य कल्याण- 
प्रदोौषस्ति । इृदमेव प्रथम वन्‍्दनात्रतमस्ति | २--द्ृप्रमादिमहावीरपर्यन्तानां वर्तपानचतुर्निशतिती थंकरणाम्‌ 
श्रतीतानागतती थंकराणाश्च गुणान्‌ स्मारं स्मारं स्वात्मत्यपि गुणाश्चेते स्वह्पेण सनन्‍्त्येव इति जिनस्तुति- 
प्रकरणेन लात्मगुणशानं प्रकारान्तरेण स्वात्मोत््गगुणा एव वात्नानि तदुभक्षणात्‌ श्रात्मक्षुन्नाशः स्तुतित्रतं 
भवति द्वितीयमिति । ३-यन्मया पूत्रं कृतोडपराध; से में मिथ्या भवतु। मम कृतदोपप्रत्ञालनम्मवतु । इत्येव॑ 
प्रकारेण द्वसदोषान्‌ रात्रिदोपान्‌ ईष्यापथदोपान्‌ पक्तुदंपान्‌ चातुमौसदोपान्‌ वार्पिकदोषान सरणकाले जीवन- 
दोषांश्र स्वात्मनो निन्‍्दाग्ाइलोचनपूर्वक॑ प्रच्ायलति विशोधयति चेति सप्तबिधं प्रतिक्रमणंं भत्रति स्वदोषशान्त्यर्थ 
सामायिकेषपि तत्स्यात्‌ इति तृतोय॑ प्रतिक्रमणं व्रतम्‌ | ४-भूतकाले कृतकर्मण; निनन्‍दया गहया च विशोषनं कूत्वा 
बतंमानदोषांश्व श्रालोचनया विशोष्य भाविकाले एताहगपयधों न स्थादू झति विचारणया दोषाणां त्यागः 
प्रत्याख्याननाम्ृक चतुर्थ ब्रत॑ स्थातू । *६-शरीरसपापि ममत्वम॒ुत्यज्य निर्ममलमापन्नः प्रलम्बितभु जयुग्नः 
ऊध्वजानुः चतुरज्नलान्तरांभियुग्मः सुस्थितो भूस्वा पद्चनमस्कारमंत्रस्मरण अशेत्तरशतवार चतुशपश्चाशह्वारं ससर्विशति- 
बार नवघारं वा तत्कायोत्सगों नाम पद्चमं जतम्‌ | प्रतिक्रमणे प्रत्याख्याने कायोत्सगें स्तुती वन्‍्दनायां वा निजविकृत- 
परिणामानां परित्यागाय सावधद्रव्यनिमिच्तेन वा समुट्न्रदोषनिराकरणाय देहात्ममेदजश्ञानात्‌स्वपरस्थरूप॑ 
सम्यग्शारवा स्वस्वरूपग्रदणे प्रयत्न: क्रियते | तस्थेव स्मरणं तस्येव जपः तस्वैव बन्दना तस्वैव स्तुतिरिति 
स्वात्मोपलब्ध्यै उर्वानप्युपायान्‌ करोति | सामायिकाधावश्यकानां परण्णामेवात्र सामायिके वर्णन कृतम्‌। सामायिकं 


नैष्टिकायार १७३ 


त॒ धुख्य॑ इतरे पश्चावश्यकास्तु दज्शीभूतास्तस्मावेषामत्र सामायिक्रत एवं समावेश: कृतः इस्पेष पश्चाड्समेतं 
सामायिक करणीयम्‌ | तंदेव सामायिक वतमिति १८६।१६०।१६११६२।१६३। 


जिनवन्दना, जिनेन्द्रकी स्तुति करना, प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और कायोत्सग ये पांच सामायिक 
के अंग आचार्यों ने उपदेशित किए हैं। इसका स्वरूप इस प्रकार है-- 


१-लोौकिक लाभ प्रेतिष्ठा अथवा अन्य प्रयोजन की अपेक्षा न करके केवल श्रद्धाबश उत्पन्न हुई 
जिनभक्ति के कारण अहँन्त ओर सिद्ध परमात्मा की बन्दना करना चाहिए। ये दोनों परमेष्टीक्मशः 
बहुदेश या सबंदेश रूपसे द्रव्यकम ओर भावकमंसे रहित होकर शुद्ध स्वात्मस्वरूपको प्राप्तकर चुके 
हैं। इनके स्वरूप चिन्तनसे भक्त पुरुषोंको स्व्रात्माके स्वरूपका दर्शन होता है। शुद्धान्तस्वरूप परमात्मा 
हमारे आत्माके प्रतिविम्त्र जैसे हैं | उन्हें. देखकर हम आत्मस्वरूपकी पदहिचान करते हैं। आत्मोत्पन्न 
अम्ृतरसका स्वाद हमें उनके दशेनप्ते प्राप्त होता है, अतः जिनको बन्दना कल्याणप्रद है। 


२--ऋषभदेव से महावीर पर्यन्त वर्तमान चोबीस तीथंकर भगवान अथवा भूनकाल या भाविकाल 
में होनेवाले चोबीसों दीथंकर अथवा विदेहल्तेत्रोंमे विद्यमान सीमंधरादि बीस तीर्थंकर हैं। इन सबके 
गुणोंका बार बार स्मरण कर यह विचार करना कि भेरेआत्मामें भी ये गुण विद्यमान हें। मरा शुद्ध 
स्वरूप तो इसी प्रकार है । इस तरह जिनेन्द्र की स्तुतिके आधारसे अपने स्वरूपका चिन्तबन करना 
आत्माकी बुभुक्षाकों अत्मगुण रूपी अन्न मक्षणसे शान्त करना ही जिनेन्द्र स्तुति है। 


३--तीसरा अंग है प्रतिक्रमण । इसका स्त्रूप इसप्रकार है यह विचार करना कि मुभसे जो 
प्रमादव॒श अपराध हुए हैं वे दूर हों । मेरे दोप मुझसे प्रथक हों । मैं निर्दोष बनें । इसप्रकारके विचारोंसे 
अपनी आत्माके कृत अपराधोंकी आलोचना पूर्वक उनसे अपनेका मुक्त करनेकी भावना करना प्रतिक्रमण 
है। त्रती पुरुषका दिनमें जो दोष प्राप्त हुए हो उनको दूर करने का परिणाम दैवसिक ग्रतिक्रमण हे। रात्रि 
संबंधी दोपोंकोी दूर करना रात्रिकप्रतिक्रमण है | इसीतरह पाक्षिक, मासिक चातुर्मासिक और वार्पिक दोषों 
को दूर करना उक्त नामके प्रतिक्रमण हैं । जीवनके अन्तमें जीवन भरके दोपों की विशुद्धिके लिए भी प्रति- 
ऋ्रमण किया जाता है | उक्त सातों प्रसंगोपर अवबने दायकिा स्मरण कर आत्मनिन्दा पूृबक उनका विशो- 
घन करना सात प्रकारका प्रतिक्रमण है । 


४--अतीत कालके दोपों को जैसे निरदा गद्ठापूनेक तथा वर्तमान दोपोंको आलोचना पूर्वक विशुद् 
करफे फिर यह विचार करना कि भविष्य कालमें मै इसप्रकारके दोषोंको अपनेमें न लगने ईँगा। ऐसे 
प्रयत्नका नाम प्रत्याख्याननामा चतुथ अंग है । 


५१--अपने शरीरसे ममत्व परिणाम (यह मेरा है ऐसा परिणाम ) त्यागकर निम्मह भावको श्राप्त 
कर स्थिर होकर पद्चलनमस्ह्ाए मंत्रका ध्यान करना कायोत्सर्ग नामा पांचतं अंग है। दोनों हाथ नीचे 
उन्मुक्त छोड़ना, दोनों पैरोंके बीच ४ अंगुल मात्र अन्तर रखकर खड़े हाना तथा काप्ठ या पापाणकी 
तरह स्थिर होकर जपना यह कायोत्सगंकी मुद्रा हैं। मुख्य प्रयोजन कायोत्सर्गका कायसे भी निममत्व 
होना है । इसमें नवत्रार, सत्ताईस बार, चोअन बार या एक सो आठ बार भी जाप किया जाता है। सामा- 
यिकके इन पांचों अंगोंके करनेमें मुख्यद्ेतु क्या है इस प्रहतका विचार करना आवहक है । 


१७७ आंवकधर्मप्रदीप 


सामायिक का उद्देश्य है समता परिणाप्रोंकी प्राप्ति अर्थात्‌ राग द्ेग ते रहित अत्मवरणुतति स्वरूप 
बनना । उक्त पांचों अंग उसके शरीरभूत हैं । उनके बिना समता परिणाम उत्पन्न नहीं दो सकते | 

जब ब्रती यह विचार करता है कि मेरा स्वरूप यथाथेतया श्रीजिनेन्द्रके शुद्ध स्वरूपकी तरह 
रागद्वपसे विमुक्त है, निरख्नन है, निराकार है ओर द्रठ्य भाव कर्मसे रहित है | तब ही उसे अपने अतीत 
अपराधों की याद आती है | बह अपने अतीत दोपों पर विचार करता हुआ उनसे उन्मुक्त द्वोना चाहता 
है। उसे यह अनुभव होने लगता है कि जब्रतक में उक्त दापोंसे रहित नहीं हूँ तबतक शुद्ध कैसा ? यद तो 
मात्र विबम्बना होगी, अतः आत्मग्लानि उसे उत्पन्न होती है। वह सतत विचारता है कि इन दांषोंसे 


मैं केसे छूटू । जबतक इनसे नहीं छूटा तबतक शुद्धि केसी ? इस व्रतिक्रमणसे उत्पन्न उन्लकनकों 
प्रत्याख्यान सुलभा देता है। 


बह भविष्यमें मैं किसी प्रकारसे ऐसे अपराध न करूंगा, अपने में यह कालिमा न लगने दूंगा 
ऐसा हृद निश्चय करता है। इसीका नाम है दोपोंका त्यागरूप प्रत्याख्यान। 
प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यानमें, कायोत्सगरूप ध्यानमें तथा जिन बन्दना जिनस्तुति आदि कार्योमे 
ब्रती अपने विकृृत परिणामोंका त्याग करता है। सावद्य कार्योके निमित्तसे जो दोप उत्यन्न ही! गए हें 
उनका निराकरण करता हैँ। स्वपरभेद विचार द्वारा परित्याग कर स्वमग्रहणका प्रयत्न कएता हैँ । उस 
तरिशुद्ध रूपका ही स्मरण, उसीका जप, उसीकी वन्द्रना और उसीकी स्थुति करता है। इस प्रकार 
स्वात्मोपलब्ब्रिका प्रयत्न सब ओरसे करना ही सामायिक व्रत है । समता उद्द श्य है और ये पांच उसीक 
धक हैं । अथवा समता, बन्दना, स्तुति, प्रतिक्रमण, प्रत्याख्वान ओर कायोत्सग ऐसे छह आवश्यक भी 
साम,यिकके अंग माने गए हैं । पांच ओर छुहका वन केबल वशन की शैज्ञीमात्र हैँ। बास्तवमें दोनों 
एक ही हैं । 


उक्त प्रकारते अपने को राग-ठयसे तिम्नुक्त कर साम्प्रावस्थाकी प्राप्तिके लिए प्रयत् करनेका जो नियम 
है वही सामायिक्त व्रत है। यह व्रत प्रावःकाल, मध्यान्हकाल और सायंकाज़में कप्त से कप्त २ घड़ी (४८ 
मिनिट) मध्यम प्रमाणसे ४ घड़ी ओर उत्तम प्रमाणसे ६ घड़ीका प्रतिदिन करना चाहिए ।१८६।१६० 
॥१६१।९६२।१६३ । 


तदतिचारा; 
अब सामाग्रिक व्रतके अतिचार लिखते हैं-- 
( अनुष्दुप ) 
मनोदुष्प्रशिधानाद्या अतिचारा भवशदाः | 
न कार्या आान्तिदा भव्येः स्वस्थः स्वात्मा भवेद्यतः ॥ १६७॥ 


मन दृत्या व्‌ :--वाक्कायमसानसानां सासायिकरक्रियातिरिक्तविषयेपु क्रियाकरणंं सामाश्रिकस्य त्रयोड॑ति- 
चारा: सन्ति । योगत्रयस्यव माहात्म्य॑ यत्‌ जीव: कर्मणा बंद्धयते | योगचाल्यामावे तु न क्मणामासखत्रः स्यात्‌ । 
सामायिके एव एवं प्रवत्न; यतश्वेन्द्रियविषयेषु ऋोघादिकाय्रेवबु च योगत्रयायाम्म्रद्नत्ति नंत्यात्‌ | तथ्बृत्तो तु 


वैधि काचार र्ज्प 


दुष्क्मणामासखपणात्‌ संसारपरिश्रमणे चतुगंतिसंसरणे बृद्धिभंवबति इति मनसा जिनगुणानेव चिन्तयेत्‌ बचसा 
तानेवोचारयेत्‌ कायेन जिनवन्दनादिकमेव कुर्यात्‌॥ तस्माचलनमेवातिचाराः साप्रायिके दोधप्रदा:। श्रनादरेण 
सामायिककरणं तत्कियाविस्मृतिश्च श्रतिचारी | इत्येवं पद्चातिचारान, परित्यज्य सामायिक कुयोत्‌ येनात्मा 
स्वास्मदेशं अजेत्‌ ।१६४। 


मनकी चम्लता, बचनव्यापार और शारिरिक क्रिया इन तीनों योगोंका सबम्बलन संसारी प्राणीके 
अपनी-अपनी योग्यतानुसार सदा होता रहता है । सामायिक व्रतमें इन तीनों योगोंको सांसारिक विषयों 
से ओर उनकी प्राप्ति या अप्राप्तिमें होनेबाली कषायोंसे बवाऋर साम्यभावकी प्राप्तिके लिए लगानेका प्रयत्ञ 
किया जाता है। यदि सामायिक ब्रती अपने योगोंकों इस प्रयर्नसे हटाकर विषय कपायोंमें प्रमादवश 
चलाता है तो उसके ब्रतके लिए ये तीनों दोषरूप हैं । 

तीनों ही योगोंकी चम्बलतासे यह जीव कर्मोंके द्वारा बँधता है, क्‍योंकि जीवमें कर्मोका प्रवेश 
इन्हींके द्वारा होता है, कपायभाव इनका दृढ़ बंधन आत्माक्रे साथ कर देते हैं। यदि यागोंकी चश्ललता 
मिट जाय तो कर्मोका प्रवेश ही आत्मामें नहीं हो सकता और आख्त्रके अभाषमें संसार-चक्रका 
परिशन्रमण भी मिट जाय । 

यदि योगकी प्रवृत्तिवश साम्यभावसे च्युत हो जाय तो भी उसे जिनगुण चिन्तवनमें, जिनेन्द्रके 
नामोचारणमें और जिनवन्दनादि कार्यामें ही लगाना चाहिए न कि विपयकपायादिके चिन्तवन 
आदिमें। इन तीन अतिचारोंके सिवाय सामायिकका चौथा अतीचार है सामायिकके कार्यमें अादरभाव 
न होना। अनादर होनेपर सामायिककी क्रियाओंका विस्मृत हो! जाना अस्व्रामाविक नहीं है। अतः 
सामायिककी क्रियाओंका भूल जाना यह पाँचवा अतिचार है। इस प्रकार सामायिक ब्रतके पाँच अति- 
चारोंका निरूपण किया । 

सदोप आचरण ही अतिचार है) जिस ब्रतको स्वीकार किया यदि उसके पालन करनेमें व्यक्ति 
उद्ं श्यका भूल जाता है तो वह ब्रत सदाप बन जाता है। उसके पास व्रतकी खाल रह जाती है और 
उसका सारभाग नष्ट हो जाता हैँ। सामायिक ब्रती भी सामायिकका इसलिए स्वीकार किए है कि 
इसके द्वारा में उस परम साम्यावस्थाको प्राप्त हा ज्ञाऊं जा कि अन्तिम ध्येय है। यदि बह साप्रायिक 
सम्बन्धी समस्त वाह्य क्रियाओंका आलंबन कर संनुष्ठ हा जाय, अपने मूलोइ श्यको भूल जाय तो मन 
बचन, कायकी अन्यथा प्रवृत्ति हो जाना स्व्राभाविक है। तथा मानसिक्र असात्रधानीसे सामायिकमें 
चित्त न लगना उसकी समछ्त क्रियाओंके प्रति अनादर भावका होना ही सम्भत्र हू। जिस कायमें 
अनादर भाव है उसके कारये भूल जायें, यह भी सुसंगत है। इस प्रकार एक अतिचार अन्य अतिचारोंका 
जनक है ओर ये ब्रतसे श्र होनेका द्वार खोल देते हैं । 

संसार भ्रान्तिके दाता इन अतिचारोंसे या इसी प्रकारके अन्य संभावनीय दोपोंसे जो अपनेको 
मुक्त कर सके, उसी आत्मामें स्थात्मस्थित होनकी सामथ्य है। यही सच्चा स्वास्थ्य हैं, यही आत्माके 
लिए निरोगाबस्था है | इस सुखद अवस्थाको प्राप्त करना द्वी सामायिक ब्रतका ध्येय हैं। अत; अति- 
चारोंसे अपनेको मुक्त करना चाहिए ताकि हम स्वस्थ ओर सुखी बन सकें |१६४। 


प्रश्नः- प्रोषधोपघासस्थास्ति कि चिहक्त मे गुरो बद्‌। 
हे गुरुदेव ! प्रोपधोपबास ब्रतका स्वरूप मुझे बताइए-- 


१७६ श्रावकधघर्मप्रदीप 


( इन्तृवज्ञा, उपजातिश्च ) 


सर्वन्द्रियाणां सुखदं हि. धर्म्यध्यानं यधावद्‌ शृहिणों ख न स्थात । 
तत्पषंधारेष.. चतुर्विधज्चा दवार॑ं कषायं॑ विषय विचाये ॥१९५॥ 
त्यकत्वोपवासः क्रियते स्वधम सदा स्थितेः येस्खछुगतिश्व तेषाम्‌ । 

झ्रष्टोपवासो भवतीद् लोके पूर्वोक्तताकये न थे शइनीयम्‌ ॥१६६॥ युग्मम्‌ ॥ 


सर्वेत्यादि !--ग्हस्थ।वस्थायां सब्सुखस्थान॑ धरम्यध्यानं सदा न भवति। अतः तम्पाप्त्य्थ अरष्टम्यां 
चतुर्दश्यां च सदा विषयभोगान क्रोधादीशच परित्यज्य चतुविधश्चाहरं शरीरमददायक॑ मत्वा विहाय स्वधर्मे 
निवास: उपयासः कथ्यते | ये ब्तिनः पूर्वोक्तप्रकारेण उपवास स्व्रीकुशन्ति तेषां सदा सुगतिः स्थात्‌। इुर्गतिश्च- 
न स्थात्‌ । इत्यस्मिन्‌ उपदेशे शद्ढा न कर्त्तव्या, धर्म्यंध्यानेन दुष्कृत्यानाममावात्‌ । यतो दुष्कमंशामप्यमावों भवत्यतो 
निष्पापिनस्ते सुगतिमेव यान्ति । क्रमशः पंचमगरतिं मोक्षमपि प्राप्नुबन्ति | इति सम्यग्‌ विचार्य निःशंकतया 
प्रोषधोपवासत्रतमछ्ीकरणीयम्‌ । १६५) १६६। 


गृही गृहकी अनेक मंमटोंके कारण सम्पूण सुखका निधान जो आत्मध्यान या धम्येध्यान है उसे 
सदा नहीं कर सकता है, अतः जिस प्रकार प्रात+, साय या मध्यान्ह कालमें कुछ नियमित समयके 
लिए वह सत्र पापारम्भका त्याग कर अपनी साम्यावस्थाकों अपने समीपस्थ करनेके प्रयत्न स्वरूप 
सामायिक हो स्वीकार करता है। उसी प्रकार सप्ताहमें एकबार अ्रष्टमी और चतुददेशीके पुण्य प्में भी 
बह उस साम्यावस्थाको राजिदिन समीपस्थ करनेका प्रयत्न करता है। इसी छियाका नाम प्रोषधो- 
पवास ब्रत है । 


इस ब्रतके पालन करनेक्रे लिए उसे सर्वप्रथम यह विचार करना पड़ता है कि मुझे आज जबतक 
उक्त ब्रतका समय है किसी भी श्रकारका कषायभाव चाहे बह क्रोध हो, मान हो, मायाचारी हो, लोभ 
हों, अथवा हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा हा। अथवा स्त्री-पुरुष या अनुभय रूप विकृत 
परिणाम हों उनसे अपनको सवंथा बचाना है। इनमेंसे कोई भी कपाय या नोकपाय मुझपर अपना प्रभाव 
न ला सके, इसके लिए वह अपनेको संबृत रखता है। 


कपायों पर विजय प्राप्त करनेके लिए ही वह पद्नन्द्रियके विषयोंक्रों उस दिन अज्जीकार नहीं 
करता। त्रह्मचयपूंक अपना समय व्यतीत करता है। नाना रसोंके स्वादरूप रसनेन्द्रियके बिषयोंसे 
बचनेके लिए या तो आद्दार मात्रका त्याग करता है अथवा नीरस आहार ग्रहण करता है। प्राणन्द्रिय 
के विषय त्यागके लिए सुगन्धित पुष्प, तेल, इतर अथवा चंदन, कंशर आदि पदार्थोका उपयोग नहीं 
करता | चक्षुरिन्द्रिके विपयकों जीतनेके लिए देशाटन करने, नाटक, सिनेमा या अन्य दृश्योंको 
देखनेसे अपनेको दूर रखता है। मधुर संगीत, वाद्य आदि कर्णेन्द्रियके विषयोंसे अपनेको बचाता है। 
अपनी सम्पूण इन्द्रियोंको इस प्रकार बशमें रखता है जैसे कछुबा किसी भी विपत्ति आशंकासे अपने 
द्ाथ, पेर, मुख आदि सम्पूर्ण अवयबोंको एकत्रित कर संकुचित कर छिपा लेता है और अपने पृष्ठ 
बलपर आनेवाले सम्पूर्ण आधातोंकों सह लेता है, पर अपने अन्य किसी भी अंग पर चोट नहीं 
आने देता | 


नैष्ठिकाचार १३७ 


उक्त उद्द श्यकों पूरा करनेके लिए शारिरिक उन्मत्तता पर बिजय प्राप्त करनेके लिए, इंद्रियोंका भान 
मदन करनेके लिए, विषयोंको जीतनेके लिए, मनको बशमें रखनेके लिए और पापारम्भ की सम्पूर्ण 
क्रियाओंसे अपने को बचानेके लिए वह उसदिन जबतक ब्रतका समय है आहारका भी त्याग करता है। 


इस तरह कपाय, विषय और आहारका त्याग कर निद्रापर विजय प्राप्तकर अपने समयका 
धर्मध्यान द्वारा सहुपयोग करनेवाला ब्रती प्रोषधोपबासी कहलाता है। प्रोपधोपवासके उक्त चिह्न हैं 
या स्वरूप है। यह निःसंदेह सुगतिका कारण है। 


प्रोपधोपबासमें प्रोपष ओर उपवास दो शब्द मिश्रित हैं। इसका अर्थ है कि प्रोषध अर्थात्‌ 
पर्बके दिन करना। उपवास शब्द का अथ्थ॑ है उप-समीपे बसतीति उपवासः अर्थात्‌ सर्वासम्भ 
को छोड़कर जो अपने समीप आजाये अर्थात्‌ अपनी आत्माका अवलम्बन करके रहे। सारांश 
यह कि आहार, व्यापार, परिप्रह, पंचेन्द्रियविपय, भोगविलास तथा कषाय भाषोंके वश न होकर आत्मा 
की सच्ची साम्यावस्था स्वाधीनावस्थाको प्राप्त करनका प्रयत्न ही उपवास हे । 

प्रोपषका अथ सक्षट्भुक्ति अर्थात्‌ एक बार भोजन करना है ऐसा भी कई प्रंथकारोंने लिखा 
है। इस ब्रतके उत्तम, मध्यम और जघन्य ऐसे तीन भेद भी किए गए हैं । 


उत्तम प्रोषधोपवास वह है--जो अष्टमी चतुर्दशीके पूर्ब॑दिनमें एकाशन पूर्वक प्रारंभ होता है। 
तथा परववेके दूसरे दिन एकाशनके बाद समाप्त होता है। अर्थात्‌ अष्टमीका प्रोपधोपत्रास सप्तमी और 
नवमीकों एकाशन और अपष्टमीकां उपवास ( निराहार ) करनेसे होता है। इसी प्रकार त्रयोदशी भर 
पूर्णिमा या अमाबस्याकों एकाशन पूरक चतुदंशीको उपवास ( निराह्ार ) करना चतुदंशीका प्रोपधोपबास 
कहलायगा । धारणाके दिनसे पारणाके दिन तक यह १६ प्रहरकता उपवास द्वाता हे। मध्यम प्रोपधोप- 
बसकी रीति यह है कि केबल अष्टमीकों या चतुदंशीकों उपवास करना। यह ब्रत सप्तमी या त्रयोदशीके 
संध्याकालसे प्रारंभ हो जाता है और नवमी या पूणिमा अथवा अमाबस्याके प्रभातकाल समाप्त होता 
है । अतः यह १२ प्रहरका उपबास मध्यम ब्रत कहलाता है। पारणाके दिन दो प्रहरके बाद भोजन प्रददणु 
करनेके कारण यह १४ प्रहरका भी कहलाता है। जबन्य प्रापधोपवास ब्रत वह कहलाता है कि जो व्यक्ति 
१६ या १२ प्रहर तक निराहार नहीं रह सकता । उसे आहारके बिना आकुलता हो जाती है, श्रतः वह पर्बेके 
दिन रसरहित, स्वादरहित सादा भोजन अल्पमात्रामें प्रदण कर अगले दिन उसी समयतक निराहार रहता 
है अत; उसके ८ प्रहर पर्यन्त आहयारका त्याग रहनेसे वह जबन्य त्रत कहलाता है । 

ये तीनों ही त्रती आहार न करने मात्रसे अपने को कृतकृत्य नहीं मान सकते। अथान्‌ आहार 
छोड़ देने मात्रसे वे उक्त प्रोपधोपवास ब्रतके ब्रती हो गए ऐसा नहीं है किन्तु अपने नियमित समयमें 
सम्पूर्ण पाप और आरंभका तथा विपय और कपायोंका त्याग कर ब्रतका समय महात्रतीके विशुद्ध 
परिणामों .जैसा व्यतीत करे । धर्मध्यान पूवेक समय यापन करे । स्वराध्याय धर्मचचां धर्मंगोप्ठी करे तो 
बह ब्रत है अन्यथा नहीं । 


कहीं कहीं उत्तम और मध्यम प्रोषधोपव/सका उक्त रूप स्वीकार करते हुए भी जपन्य प्रोषघोप- 
बासके स्व॒रूपमें अन्तर माना है। वे ऐसा लिखते है कि पर्वके दिन और रात्रिके ४ प्रहर ऐसे आठ प्रदर 
निराहार रहन। उपबास करना जघन्य ब्रत है । पर यह त्रत इस रीति पर भी १४ प्रहरका द्वोगा। कारण कि 
२३ 


श्ज्ट आावकचथमप्रदीप 


पवेकी पूर्व रात्रिमें बद आहार त्याग न करे केवल अष्टमी या चतुर्देशीके प्रभातसे ही आहरका त्याग करे 
यद्द ब्रतीके लिए संभव नहीं है। रात्रि भोजनका त्याग तो उसे मूलगुणोंमें ही हो चुका हे । ब्रत 
प्रतिमामें वह रात्रि भोजनका त्यागी न हो यह बात संभव नहीं। ऐसी स्थितिमें उक्त रीतिका आठ प्रहर 
का उपवास संभव नहीं मात्यम होता । यह अधिक सुसंगत है कि दो भोजन दिनके कहे गए हैं। वह 
अष्टमी या चतुर्देशीका एक भोजन कर दूसरा भोजन त्यागकर देता है और अष्टमी चतुदंशीके दोपहरसे 
नवमीके दोपहर तक ८ पहर (२४ घंटे ) निराहार रहता है । इस प्रकार बद जघन्य ब्रती होता दे । किसी 
भी प्रकारका व्रती द्वो उसे त्रतमान्नमें विशुद्ध परिणाम और धर्मध्यान करना चाहिए तभी उसका ब्रत 
ब्तर्सज्ञाको प्राप्त होगा अन्यथा नहीं ।१६५॥१६६। 


तदतिचार॥ 


अब प्रोषधोपवास #तके अतिचार बतलाते हैं-- 


( उपजाति: ) 


समन्माजेनेनैव विना पृथिव्यां विलोकनेनैव बिना पदार्थाः। 
ब्राष्या न तेषां वत्यजन न फाय यतो भवेत्को स्वपरात्मरक्षा ॥ १६७॥ 


सन्माअनेनैवेत्यादिः-- विषयेच्छाकपायोद्वेकाभ्यां विरहितों व्रती यानि कार्याणि करोति तेषु सर्वेष्यपि 
पूर्षमिष विश्विन्तयति यत्मत्कायनिमिच्तेन केपामपि जीवानां बाधा न स्थात्‌ । यदि ब्ती इस्येवंप्रकारेण विचार- 
विरहितः अनवेक्षिते अशोधिते वा भूम्यादिके गच्छाति जीवरक्षामविचार्य बस्वूनि णह्ाति स्थापर्यत च मल- 
मूत्रादिकमप्येवमेव यत्र कुत्रापि निक्षिपतति स्वयमपरि श्रशोधिते उंस्तरे स्वपिति तिट्नति अनादरभावेन अनैकाग्रयेण 
सालसेन परिणामेन प्रमादपरणत्या वा कर्तव्याकर्तव्ये विस्मासयन्‌ कार्याण करोति तदा तस्य ब्तं सदोप॑ ( सातिचारम्‌ ) 
एव भवति | एवं करणेन न स्यात्‌ पररक्षा न च स्थात्मरक्षा । परहिंसया स्वस्येव हिंसा भवति, कम्मंबन्धद्देतुत्वात्‌ । 
ब्रतादीना पालन तु संवरार्थमेव कियते । तत्र दोषोत्पादने न भवति संबरः । श्रतों न स्थात्‌ स्थात्मनों रक्षा। 
तस्मात्सदा ब्रयलतो वतं॑ पालनीयम्‌ || १६७ ।। 


प्रोषधोपवास ब्रती विपयोंकी इच्छा और कपायभावसे रहित होनेके कारण जो भी कार्य करता 
है उसमें यह विचार अवश्य रखता हे कि मेरे किसी भी कार्यके द्वारा किसी भी जीव को बाधा 
उत्पन्न न दो | 


यदि वह ऐसा विचार न रखे, ओर बिना देखे तथा बिना शोधें ही चले, जीव रक्षाका विचार 
किए जिना ही वस्तुओं को उठाये या रखे, अशोधित स्थान व आसन पर बैठे या शयन करे, शास्त्र 
स्वाध्याय ध्ामायिक आदि तथा जिन पूजनादि कार्योमें भी यद्वा तद्ठा प्रवृत्ति करे, जहां कहीं भी जिस 
किसी भी प्रकार मल मूत्र आदि शारीरिक मलोंको त्याग करे, आदर व _ ग्राह्येच्छा रहित आलस्य पूर्बेक 
लापरबाहीसे कर्च॑व्याकत्तेज्यका बिना विचार किए यदि कार्य करे व्यवहार करे तो उस त्रतीका ब्र॒त 


सदोष अर्थात्‌ सातिचार है । 


मैट्विकाथार १७६ 


स्वपर रक्षा ब्रतका लाभ दै। सदोष त्ती उक्त लाभसे वंचित रहता है। परघातकी अभिलाषा 
न रहते हुए भी, उनके प्रति क्रोधादि कपायोंका भाव न रहते हुए भी अपने प्रमादमात्र या असावधानीसे 
परघात हो जाता है । इस असावधानीका कारण है चित्तवृत्ति की अनेकाग्रता । चित्त यदि अनेक विचारोंमें 
अनेक चिस्तनोंमें मग्न रहता है तब व्रत पालनमें या तत्संबंधी कार्योके करनेमें स्वयं हो गलती हो जाती 
है। अतः व्रतीको ब्रतके प्रति आदर भाव रखकर चित्त की सावधानी रखनी चाहिए। यदि सावधानी 
रददे तो वक्त दोष उत्पन्न नहीं हो सकते | 

स्वपरिणामों को अस्थिरता ही बंधका कारण है। परिणामोंकी स्थिरताके हेतु ही ब्रत उपवासादि 
हैं। तब दी वे संबर ( कर्मोक्रा न आसकना ) के लिए कारण होते हैं । संबर दोनेसे स्वात्मरत्ता ही होती 
है। इस प्रकारसे पररक्ता की सावधानीमें हमारी वास्तविक रक्षा है। संसारी प्राणी सदा ही कर्मके 
आगमन, बंध, उदय और उदीरणासे त्रस्त है । इस सनातनी प्रक्रियाकों जब तक बन्द न किया ज्ञाय तब 
तक यह प्राणी सुखी नहीं बन सकता। व्रत, समिति, गुप्ति, धमं, अनुप्रेज्ञा, परीषद्ृषिजय और चारित्र 
ये संबरके हेतु आचार्योने बताए है । इससे यह प्रमाणित है कि निर्दोष .त्रतका यदि पालन किया जाय त्तो 
यह आत्मा नवीन कर्म बंथनोंसे नहीं वंचता | इस बिचारसे भी उक्त सम्पूर्ण दोषोंको टालकर ब्तके 
समय साम्यभाव पूर्वक रहकर उसका सुन्दरतासे विधिवन्‌ निर्वाह करे जिससे स्वपरकल्याण दवा ।१६७॥ 


प्रश्त/--भोगोपभोगब्रतस्य कि चिहट्रमत्ययाश्च के 


हे गुरुदेव! भोगोपभोग ब्रतका क्या स्वरूप है और उसके अतिचार कौन कौन हैं, कृपया मुमे 
बताइए-- 


( वसन्‍्ततिलका ) 


मोद्दादिकमरिपुसंघविनाशनाथ छृत्वा प्रमाणमिति वख्रधनादिकानाम्‌ । 
यः प्रत्यहं निजपदे निवसेत्कतार्थी भोगोपभोगविरतः स भवेद्‌ बतेशः ॥१६८॥ 


मोद्देत्या द्‌ः-- परिग्रदप्रमा णजते धनधान्थादिवस्तुषु प्रभाणं कृतमासीत्‌ । तथापि तज्रापि मोह- 
निवारणा्थ सकृदू भोगयोग्यानां भोगपदार्थनां भोजनगंधादीनां असकृदू मोगयोग्यानामुपभोगपदार्थानां 
बल्लादीनाश्व नियतकालपर्यन्त॑ नियमरू्प॑ अनियतकालपयंन्त॑ यावज्जीब॑ यमरूपं वा यत्परिमाणं कियते तंदेष 
मोगोपमोगपरिमाणप्रतमिति ज्तमिद्मखिलेपु अतेष्वपि ईशवत्‌ श्रेष्ठमित्यर्थ: | अतः सर्वेष्यपि परपदार्थेपु ममत्व- 
परणतिं विद्वाय स्वात्मस्वरूपे निवासः करणीयः । इदमेवोद्रेश्य॑ सर्वेधामपि शतानाम्‌। स भोगोपभोगविस्तस्तु 
मोगोपभोगप्रमाणत्रते नियतांशेषु भोगानामुपभोगानाश्व परित्यागात्‌ शेषांशेषु च परिगद्वीतेष्वपि अग्राहमबुद्धणु 
त्पादकल्ात्‌ सन्निद्दितो वर्तते । श्रतः स सर्वेष्वपि जतिषु ईशरस्वव प्राप्नोत्ति (१६८॥ 


पद्नाणुब्रतोंमें पांचवां परिग्रहपरिमाण व्रत है । इस ब्रतमें श्राबकने ग्रहीत परपहदों को न्यून 
करनेके लिए धन, धान्य, वस्तु, ग्रह, सुबर्ण, चांदी आदि दसप्रकारके पदार्थोको जो दैनिक उपयोगके 
द्वोनेसे परिगृहीत हैं घटाया था | अल्प परिग्हसे ही अपना व्यावहारिक कार्य चल सके ऐसा विचारकर 
प्रमाण नियत किया था | इस भोगोपभोग प्रमाण दतद्वारा उनमें भी क्ञीणता लाने का प्रयत्न किया 
ज्ञारदा है । 


(घं० आब्रकचमंप्रदीप 


जो पदार्थ दैनिक उपयोगमें आते हैं पर जो एक बार काममें आकर नष्ट हो जाते हैं उनका दूसरी 
धार उपयोग नहीं हो सकता ऐसे पदार्थ भोग संज्ञाको प्राप्त होते हैं । जैसे भोजनके सब पदाथे, शरीरपर 
लगनेके तेल, उपटन, सुगंधित अन्य पदार्थ नस्य, अज्जन, गीत, शृत्य आदि। जो भोजन उदरस्थ किया 
गया है बह लौटाकर पुनः नहीं किया जा सकता । जो तेल फुलेल शरीर पर लगा दिया गया है बह एक 
बारमें द्वी समाप्त हो गया। दूसरी बार उपयोग की आवश्यकता होने पर दूसरा भोजन पदार्थ या दूसरा 
तेल उपयोगमें लाना पड़ेगा ! व्यक्तिगत रीति पर इन पदार्थका उपयोग इसी प्रकार किया जा सकता हे । 
यदी बात नस्य और अज्जनकी है । संगीतके जो शब्द तथा नृत्यके जो हाव भाव एक बार सामने आए 
वे नष्ट हो गए, दूसरी बार दूसरे शब्दोंका प्रयोग गायक करेगा तथा दूसरी बार पुनः उसी प्रकार की चेष्ठा 
नर्तक कै । थे ही शब्द अथवा वही हाव भाव वापिस लौटाया नहीं जा सकता । केवल पुनरुक्ति हो 
सकती है । 


जों पदार्थ एकबार काममें झानेपर भी स्थिर रहते हैं तथा जिन्हें दूसरीबार भी काममें लाया जा सकता 
है उन्हें उपभोग संज्ञा प्राप्त है। जैसे बस्त्र, शस्या, गृह, लाठी, बाग बगीचे, टेबिल, कुर्सी, खेत, सड़क, 
बोतल, चित्र और दर्पण आदि | इन पदार्थोके कुछ काल तक स्थिर रहनेसे ये अनेक बार उपभोगमें 
लाए ज्ञा सकते हैं, अतः उपभोग कहलाते हैं । यदि विपय ग्रहण करनेवालीं इन्द्रियोंद्वारा विभाजन 
करें तो रसना और श्रोत्र द्वारा यहीत बिपय भोगकी श्रेणीमें आते हैं तथा स्पशन घाण और चक्तु 
द्वारा गृहीत पदार्थ दोनों प्रकारके पाए जाते हैं। उदाहरण इस प्रकार समझना चाहिए कि शरीर 
पर जो तेल भोजन और उपटन आदि पदार्थ उपयोगमें आते हैंबे भोग हैं। शय्या ओर शीत 
बारणाथे वस्त्र आदि पदार्थ स्पशैनके विषय होते हुए भी अनेक वार उपयोगमें आते हैं, अतः 
उपभोग हैं | नस्य या इतर आदि घधाणके भोग हैं | एकबार काममें लेने बाद वे नष्ट हो जाते हैं । 
पुष्प जो कई बार सूंघा जा सकता है वह उपभोग है। पुष्पमालाको कहीं कहीं भोगमें परिगशित 
किया है बह इस व्यवह्ारकी अपेक्षा किया है कि पुष्पमालाका उपयोग एकबार सूँबने या गलेमें डालने 
के बाद दूसरी बार या दूसरे व्यक्तिके लिए बह आयोग्य मानी गई है ऐसा लोक ठयवहार हे । पर 
यदि व्यवहारके चलनके नियमोंक्री ओर ध्यान न देकर एक ही पुष्पमालाका दिनमें १० बार उपयोग 
करें या ९० व्यक्ति उसका उपयोग करें तो कर सकते हैं । €स अपेक्षा उसकी उपभोगमें भी गणना की 
जा सकती हैं। नेत्रके विषयमूत पदार्थ विभिन्‍न दृश्य स्थिर भी रहते हैं अतः उपभोगरूप भी हैं, 
और बिजलीकी चमक तथा सिनेमाके परिवर्तनशील चित्र आदि भोग रूप भी हैं | वे एक बार दिखाई 
देते ही छाया रूप होनेते समय समयमें परिवर्तित होते जाते हैं | अन्य समयमें अन्य चित्रकी अथवा 
उसी चित्रकी दूसरी छायाके दृश्य दिलाई देते हैं। इस प्रकार भोगंपरभोगका स्वरूप आ।चर्योनि 
चताया हे । 

इन पदार्थोंके उपयोगसे केवल विषय और कपाय ही परिपुष्ट होते हैं अथवा कपायोद्रेकसे ही 
हम इन पदार्थोक्रा उपयोग करते हैं, इनका संग्रह करते हैं ओर इनमें मम॒त्त्र भाव करते हैं। यदि 
हम अपनी विषयेच्छाकों कम् कर सकते हें तो हमें इनका जितना कमसे कम ग्रदण हा उतना इनका 
कम से कम उपयोग करना चाहिए | 

विषय और कपाय ये दोनों ही संसारमें दुःखग्रेद दें । इनके वश प्राणी स्वात्मस्वरूपकी भूमिका 
को त्याग कर अन्य भोग और उपभागर पदर्थोके प्रदणकी ओर दोड़ता हे तथा उनके संयोगकी तरह 


पैष्टिकांचार श्दर 


उनका वियोग न हो इसके लिए प्रयत्तशील रहता है। स्त्रेष्ठ आत्मीक ज्ञान, दशन, अनन्त सुख और 
घलसे बविमुख हो परपदार्थोर्में ही इष्ट कल्पना करता तथा उन्हें ही इष्ट मानकर निज्रस्प्ररूपको भूला रहता 
है। जिन्हें इष्ट माना है उनके ग्रहण ओर संप्रदमें यदि कोई बाधक कारण है तो उसे अनिष्ट समझ कर 
दूर करनेका प्रयत्न करता हैं । इस प्रकार बाह्य पदार्थो्में जो इष्टानिए् कल्पना प्रोणणीको उत्पन्न हो गई है. 
उसके कारण इष्टके संयोगके लिए तथा अनिएक्े निराकरण करनेके लिए दिनरात चिन्तन करता है.। 
जिससे इसके इष्टसंगोगज ओर अनिष्टवियोगज आतंध्यान होता है जो इसे निरन्तर कर्मबंधनके 
'वकमें बांधे रखता है । इष्ट संयोगके अभावमें अथवा अनिष्ट पदा्थेके संयोगमें दुःख उत्पन्न होता है। 
उस पीड़ाको दूर करनेके लिए पीड़ाचिन्तन आतेध्यान होता है। साथ ही भविष्यमें यह प्रयत्न करूँ 
कि मुमे इष्ट संयोग अधिकसे अधिक हो, ऐसे भावी भोगोंकी चिस्तामें मग्न होनेसे निदान मामक 
चौथा आतेध्यान होता है। इन चारों आतेध्यानोंक कारण हिंसा, असत्य, चोरी और परिग्रहकी 
दुर्भावनाएँ उत्पन्न होती हैं। इन पापोंको इष्ट संयोगका कारण मान इनके करनेमें आनन्दित होता है, 
जिसे रोद्रध्यान कहते हैं | इस प्रकार भोगोपभोगके हतु आत्तध्यान और रौद्रप्यानका अवलंबन करनेवाला 
मोही प्राणी संसार गर््तमें गिरता है । इस स्थितिसे बचानेके लिए यह भोगोपभोगप्रमाणत्रत समर्थ 
है। इस त्रतके स्वीकार करनसे स्थिति बिल्कुल भिन्न हो जाती है । 

इस ब्रत द्वारा कुछ भोगोपभोगोंका त्याग हा जाता है। यदि उनका त्याग आजीबनके लिए 
होता है तो इसे यम कहते हैं ओर ज्ञिन भोगोपभोगोंका नियत समथक्रे लिए त्याग होता है, उसे नियम 
कहते हैं । दोनों प्रकारके त्याग हमारी बहिमु खी प्रवृत्तिको दूर कर हमें अन्तमुख करते हैं। इस 
ब्रतमें जिन विपयोंका त्याग नहीं हो सका है. उन विपयोंकों ब्ती हेय ही मानता हे और उनके त्यागका 
भी प्रयज्ञ करता है । वह सदा यह सोचा करत। है कि इन सबके सम्पूर्ण तव्यागका भी अवसर यदि मुझे 
प्राप्त हो जाय तो मेरा बढ़ा सोभाग्य होगा । 

जो भोग या उपभोग दिंसावद्धंक हैं, जिनमें त्रसघात द्वोता हे या बहुघान होता हैँ अथबा जो 
मदोत्पादक होनेसे आत्म-विस्मृतिके कारण हैँ, रोगंत्पादक हैं, अथवा लोकनिद्य हैँ उनका तो 
यावज्ञजीवन यमरूप त्याग होता है। शेप पदार्थामें भी हेयबुद्धि होनेसे यम्म अथवा नियमरूपसे उनके 
त्यागका कार्य तबनक चलता रहता है. जबतक सम्पूर्ण परपदार्थक्रा परित्याग न हां। जाय। बिना पर- 
पदार्थोंके त्यागके निजात्मद्रव्यमें प्रवेश नहीं दहोता। अतः; यद्ध ब्रती निम्म पदमें निवाप्तके हेतु इस 
व्रतको स्वीकार करता है ।१६८। 

भोगोपमोगप्रया एब्॒तके अतीचार-- 
( भ्रजुष्टप ) 
सांचत्ताद्यतिचाराश्व केवल॑ दु.,खदायकाः | 
दोषा न धार्मिकेः सेव्याः स्थस्थः स्वात्मा भवेद्यतः ॥ (६६॥ 

सचित्तेत्यादिः--सचित्ताहरः सचित्तसंग्रंधदारः सचित्तसंमिश्राहरः अभिषवाहारः दुःपक्‍्वाह्मारश्नेति 
पश्मातिचारा: भोगोपभोगबतत्येति । आह्यारशब्दस्य ग्रहयमित्यर्थों आधह्यो न 8 भोजनगात्रम्‌ | भोगेष्युपभोगेषु च 
यत्वचित्तं जीवस॒हितं अस्ति तत्‌ भोजन बल्थादिकं वान आहायम्‌। तदूप्रहणें जीवशधायाः संभावना बर्त॑ते | 
सचित्तत्यागप्रतिमायामपि एतदुबतमस्ति तदुपरि च। तयैब द्वितीयादिषु प्रतिमायु च। यत्र किल सचित्तवनस्‍्पत्पा- 


श्र भावकधर्मप्रदौष 


दीनां श्राहरे त्यागस्तत्र प्रमादतः यदि तत्स्यात्तदातिचारः स्यात्‌ | केचित्कथयन्ति यत्‌ द्वितीयादिप्रतिमासु न सचित्त- 
भोजनस्य त्याग: क्रियते तथापि सुनिश्चितमर्यादातः उपरि चूर्णादीनां जलादीनां ओषधादीनाश्व कदाचिदुपयोगः 
प्रमादतः स्थात्तदपि सचित्तमोजननामा$तिचारे: स्थात्‌ू अथवा सचित्तजलादीनां स्नानादिकर्मणि सचित्तानां 
खग्बस्त्रादीनामुपयोगः सचित्तपुष्पादिनां वा भोग: सचित्तत्यागप्रतिमासु सचित्ताद्वरः स्यात्‌ । ततः पूल 
प्रतिमासु॒द्वितीयादिपु प्रतिमाहपेण सचित्तत्यागाभावेईपि समुचितेष्वपि भोगेज्वुपभोगेषु यदि सचित्तत्यागः 
नियमरूपेण नियतसमयपर्यन्तमस्ति तदा मर्यादाकाले प्रमादतः तदुक्त कारेण सचित्तसेवने स्यादतेचारः । 
तथैव सचित्तभूमिपु गमनागमने अनवीक्षितमार्गपरिप्रह: अशोधितार्थानां सहता ग्रहण एताहगन्यदापि स्थादति- 
चारः । तात्पर्यमेतत्‌ यदत्र जरतातिचारनिरूपएें सचित्तमिदमुपजक्षणम्‌ । यदि बते$स्मिनू भोगोपभोगयोः 
खेच्छुया सचित्तत्याग; कृतत्तदा प्रमादतरतदुपयोंगे स्यादतिचारः । तद्गत्‌ यदि केनापि अतिना घृतादीनां रसानां 
त्याग: क्रियते नृत्यगीतगंघादीनां वा भोगोपभोंगदीनां नियतकालमनियतकालं वा त्याग: क्रियते तथा यदि 
प्रमादतस्तदुपयोग: स्यात्‌ तदा सो5पि स्थादतिचार; । यथैव सचित्ताहारस्तथेत्न सचित्तसंबंधाहरसचिचसंमिश्राद्दार - 
योरपि व्याख्या कार्या तथैतव ताव्रप्यतिचारों स्थाताम्‌ । कामोद्दीपकानां पदार्थोनामुपयोगे स्थादिषवों नाम 
अ्रतिचार: | यदि स स्थाद्‌ भोगेपु तदा भोगातिचारः स्थादुपभोगेंबु तदोपभोगातिचारः स्यात्‌ । दु.पक्रानामधपकतानां 
पदार्थानां फतादीनां श्रन्मनादीनाम॒पयोगे च दुःपक्वरातिचारः स्थातू । एवं अतदूपणोत्यादकाः पाप्रोन्मुखा: दोषाधायकाः 
किलातिचारा; अतिमिन सेवनीयाः । निरतिचाखतपालने हि स्वात्मा स्वस्थ: स्यात्‌ । अन्यथा संसारपरिशभ्रमणमृल- 
बीजभूतकमंणामाखवणात्‌ तत्कलानुमवनरूपदोषयुक्तत्वात्‌ सरोगावस्थायामिव स्थादस्वस्थ; |१६६। 


भोगोपभोग परिमाण ब्रतके पाँच अतिचार वतलाए गए हैं (१) सचित्ताहार, (२) सचित्तसंबंबाहार 
(३) सचित्तसंमिश्राहर, (2) अभिपषत्र और (५४) दुष्परक्त्राहार । इन पॉँचोंसे उक्त ब्रत दूपित होता है । 


(१ ) सचित्ताहर--सचित्तका अर्थ हैँ सजीव अर्थात्‌ जोव सहित पदार्थ । जिन पदाथकि 
सेबन करनेमें उस पदार्थमें स्थित जीबको बाधा उत्पन्न होती है उसका सेवन सचित्ताहार है। ऐसे 
पदार्थ भोजनादि भोगरूप ओर बवलस्वादि उपभोगरूप होते हैं। यद्यपि त्रस जीव सह्वित पदार्थोके 
आहारका त्याग तो ब्रतीके इसके पृत्रे अप्टमूलगुणोंमें ही हो गया है अतः उसके ऐसे पदार्थोके 
ग्रहणकी संभावना ही नहीं की जा सकती है। पकेन्द्रिय वनस्पत्यादि सहित होनसे जो साचित्त कहलाता 
है उसके ग्रहणक्री संभावना की जा सकती है। ऐसी स्थितिमें सहज ही यह प्रश्न उत्रस्थित होता है 
कि जब एक्रेनिद्रय घनस्पत्यादि सचित्ताहारका त्याग पद्नम प्रतिमामें होता है तब द्वितीय प्रतिमाके 
भोगोपभोग प्रमाण ब्रतवालेके सचित्ताह्र दोष.धायकर क्‍यों है? यदि यहाँ ही दोपाधायक होनेसे 
उसका स्याग द्वो जाता हैं तब पाँचवीं प्रतिमा किसलिए है १ वहाँ क्‍या त्याग करता है? यह एक प्रश्न 
हैं। इसका समाधान काई इस प्रकार करते हैं कि यद्यपि यह ब्रती त्रसहिंसाका त्यागी है और स्थूल तो 
क्या सूक्ष्म भी त्रसादिकी संभावना जहाँ की जा सकती है उ्सका भी दूरसे परिहार करता है तथापि 
ऐसे पदाथे जिनकी मर्यादा शास्त्रोंमें नियमित समयतक बताई हैं। जैसे छने जलक्की एक अन्तमु हूतकी 
ओर आठदा अथवा पिसे हुए दूसरे अन्नादि पदार्थोक्नी ग्रीष्म, वर्षा और शीत ऋतुमें क्रमसे ५, ३ और 
७ दिन की। परन्तु इन पदार्थोकी मर्यादा समाप्त होनेपर प्रमाद या भूलसे यदि वे सेवनमें आ जायें तो 
बह भी सचित्ताहार हे । 

इसी प्रकार सचित्तत्याग प्रतिमाबालेकी स्नानादि कार्योममें प्रभादसे कच्चे जलका, या बृक्षोंकी 
सचित्त छालके वस्त्रादिका उपयोग करनेमें आ जाय तो सचित्ताद्दर का दोष प्राप्त दोगा। चूँकि 


वैष्चिकायार १८३ 


भोगोपभोग परिणाम ब्रत ट्वितीय प्रतिमासे ही प्रारम्भ हो जाता है तथा एकादश प्रतिमा तक रहता है 
जिसके मध्यमें सचित्तत्याग नामक पॉँचबीं प्रतिमा है अतः प्रतिमामें ये अतिचार जिस प्रकारसे 
संभावनीय हैं उसी प्रकार प्रहण करना चाहिए | 

, बिद्वानोंकी विवेचना इस सम्बन्धमें ऐसी हे कि इस ब्रतपें यहाँ ( ट्विततोय प्रतिमामें ) सचित्ता- 
हार ( एकेन्द्रियादि सचित्ताहार ) का त्याग नहीं है । तथापि यदि ब्रती अपने भोगोपभोगम प्रहण करे 
तो मात्र अतिचार है, व्रतभंग नहीं | यहाँ इसका अतिचाररूपेण त्याग है, त्रतहपेण नहीं। किन्तु 
सचित्तत्याग प्रतिमामें व्रतरूपेण त्याग है। यह विवेचना विह्वन्मान्य पं० आशाधार जीने सागारधर्मासतमें 
की है । कुछ विद्वानोंकी यह विवेचना है कि अमर्यादित पदार्थका सेवन मूलगुणोंका अतिचार होना 
चहिए, भोगोपभोग परिमाणका नहीं। त्रस सहित पदार्थके भक्षणका त्याग मूलगुणोंमं हुआ हैँ। 
अतः अमर्यादित पदार्थका सेबन तथा अमर्यादित ( छने हुए भी ) जलका सेवन मूलगुणोंका ही 
अतिचार होगा । 

ये मूलगुण पाक्षिकके ही सातिचार होते हैं ओर श्रथम प्रतिमामें निरतिचार होते हैं, अतः 
वक्त अतिचार दशेन प्रेतिमामें ही लागू हो सकते हैं, त्रतादि प्रतिमामें नहीं । 

उक्त विवेचनोंको ध्यानमें रखते हुए इन अतिचारोंकी सही व्याख्या जानना आवश्यक हे। 
हम ऐसा समभते हैं कि यद्यपि यह सही है कि सचित्ताहार (त्रसादि सह्दित ) का मूलगुणों में 
त्याग है | अतः अमर्यादित पदार्थाका, जिनमें आगमके आदेशानुसार त्रसकी संभावना हं। जाती 
है, प्रमादसे ग्रहण करना अतिचार है। दशन प्रतिमामें मूलगुण निरतिचार हैं। अतः यहाँ 
इन अमर्यादित पदार्थोका सेवन करना छाडू देना उचित है। यदि प्रमादसे उक्त सेवन हाजाय तो 
प्रतिमाके लिए अतिचार है। ट्वितीय प्रतिमावालेके मी तथा और आगे पंचमादि प्रतिमावालोंके 
भी अतिचारोंकी संभावना हैं तथापि वे अतिचार मूलगुणोंके ही होंगे न कि भोगोपभागपरिमाण 
के। तब यहाँ भागापभोगपरिमाणमें 'सचित्ताहार' से तात्पर्य कया है, यह एक विचारणीय 
प्रश्न रह जाता है । 

मेरी समझ ऐसी है कि यह भोगोपभोग त्रत है। भोगों ओर उपभोगोंकी संख्या नियत नहीं है, 
अतः इस ब्रतमें यदि अतिचार होगा तो वह किसी एक पदार्थके निमित्तसे नहीं बताया ज्ञा सकता। 
जिनका इस ब्रतमें त्याग है, यदि प्रमादतः अतिचार लगेगा तो उन स्थागे हुए बिपयोंमें ही लगेगा। 
अन्यसें नहीं । जब कि त्यागे हुए विपयोगें अनेकानेक पदार्थ हें तब उनमेंसे किसी एकका नामोह्लेख 
कर उसे अतिचारमें बतलाना यह सूचित करता हैं. कि बह उपलक्षण है, अर्थात्‌ मात्र उदाहरण स्वरूप 
है । इससे यह फलित हुआ कि यहाँ सचित्ताहार आदिमें सचित्त पद उपलक्षण है। तब इसकी व्याख्या 
इस प्रकार करनी चाहिए कि सचित्तादित्याय किए हुए भोगोपभोग रूप पदार्थोका प्रमादसे ग्रहण 
सचित्ताहार है। जेसे यदि किसी द्वितीय प्रतिमाधारीने सचित्त वनस्पति आदिका भोगोपभोग प्रमाणके 
रूपमें नियत काल तक अष्टमी चतुर्दशी अथवा आष्राहिक आदि पर्बमें त्याग कर रखा है। अथवा 
स्वेच्छासे यमरूप ( आजीवन ) उसका त्याग किया हैं। तब ऐसी अबस्थामें यदि प्रमादसे सचित्तका 
आहारमें, स्नानादिमें मर्यादाकालमें ग्रहण हो जाय तो वह सबित्ताहार नामक अतिचार होगा। 
इसी प्रकार यदि किसी भोगोपभोगत्याग ब्रतीमें अपने इस ब्रतमें सचित्त त्याग न करके घृत और मिष्ट 
आदि किसी रस विशेषका नियत या अनियत समयके लिए त्याग किया है| अब यदि प्रमाद या भूलसे 


१८७ ध्ाषकमंप्रदीप 


मर्यादाके भीतर त्यागकी अवधि पूरी न होने पर भी उक्त घृत ओर मिष्ट रसका सेवन करनेमें था जाय 
तो बह सचित्ताहारादिके स्थानमें घृताहार घृतसम्बन्धाह्दर और घृतमिश्राहाार ऐसे अतिचारके रूपमें 
बोला जायगा । अथवा मिष्टाहार, मिष्टसम्बन्धाहार और मिप्ठटमिश्राहार कहा जायगा। तात्पये यह है 
कि सचित्ताहार सचित्तसंबंधाहारसे तात्पयें केबल सचित्तसे ही नहीं हे। सचित्तादिभोगत्यागाद्वार 
ओर सचि।त्तादिभोगसंबंधिताहारसे है। आदि शब्दसे जो भी भोग या उपभोग इस ब्रतमें नियत या 
अनियत समयके लिए त्याग किए हों उनका मर्यादाकालके भीतर प्रमादसे ग्रहण करना उक्त ब्रतीके 
लिए उक्त ब्रतका अतीचार होगा ऐसी व्याख्या करना सुसंगत हे । 


उपभोगके संबंधर्में भी ऐसी ही व्याख्या करनी चाहिए । सचित्त उपभोगका यदि नियत या अनि- 
यत समयके लिए त्याग किया है तो उप्ते उक्त मर्यादा काल तक उसका निर्वाह करना चाहिए । यदि बह 
प्रमादतः मर्यादाकालके भीतर उन सचित्त पदार्थोका उपभोग करे । जैसे वृक्तोंकी छाल आदि सचित्त बस्त्रों- 
का उपभोग, सचित्त पुष्पमालाका उपभोग, सचित्त मागें पर गमनागमन, हरी घास पर बैठना व सोना 
आदि तो ये सचित्तोपभोगत्यागत्रतके अतिचार होंगे। यहां भी 'सचित्त” शब्द उपलक्षण है। 
सचिक्तके स्थानमें दूसरे प्रकारसे भी यदि उपभोगका त्याग क्रिया है तब मर्यादाकालमें उसका सेबन भी 
अतिचार होगा। जैसे--यदि किसी भोगोपभोग त्रतमें यह नियम किया है कि मैं इतने समय तक सुबर्णे 
के आभूषण नहीं पहिन्‌ गा अथवा रंगीन वस्त्रोंका उपयोग न करूँगा। ऐसी स्थितिमें यदि वह भूल 
या प्रमादसे उनका उपयोग करनले तो सुवर्णाहार, चित्तबस्त्राहार इन नामोंसे उक्त अतिचारका 
उल्लेख होगा । 

यहाँ आहार शब्दका प्रयोग ग्रहण अर्थमें है ऐसा हम पहिले ही लिख चुके है, अतः आहार शब्द 
पर शंका न करनी चाहिए। आहार का अर्थ मात्र भोजन यहाँ नहीं है । यदि ऐसा माना जायगा तो ये 
अतिचार मात्र भोगपरिमाणत्रतके होंगे । उपभोगपरिमाणत्रतमें अतिचारोंके वर्णंनक्रे अमावका 
प्रसंग आयगा । 

सचित्तसम्बन्धाहार ओर सचित्तमिश्राहार इन दोनों अतिचारोंका तात्यये स्पष्ट है। सचित्त 
द्रव्यसे अथवा त्यागे हुए अन्य रसादि मोग या किसी उपभोग रूप पदार्थसे सम्बन्धित या उससे मिश्रित 
पदार्थका मूलसे सेबन करना सवित्तसम्बन्धाहार तथा सचित्तसम्मिश्राहार है। इस प्रकारकी व्याख्या 
द्वितीय, तृतीय अतिचारकी करनी चाहिए । 

भोगरूप द्वों या उपभोगरूप कामोद्दीपन करानेबाले पदार्थोंकरा सेबन अभिषाचह।र हे। अतिपक्क, 
अर्धपक, फलादि व अन्नादिका उपयोग करना दुष्पकातिचार हे । 

ये पाँच भोगोपभोग परिणामत्रतके अतिचार तत्त्वा्थसूत्रादि अंथोंके अनुसार त्यागनेका संकेत 
यहाँ आचाये श्री कुन्थुसागरजीने किया है । श्री स्वामी समन्तभद्राचार्यजीने अपने रत्नकरण्ड 
श्रावकाचारमें इन अतिचारोंके दूसरे नाम दिए हैं। उनके द्वारा इल्लिखित भोगोपभोगपरिमाणत्रतके 
अतिचार ये हैं-- 

१--भोगोपभोगरूप इन्द्रिय विषयोंके प्रति प्रीति-भाव रखना । 

२--पूर्वे समयमें बाल्यावस्था या तरुणाईमें किये गये भोगोपभोगोंकी बार-बार याद करना । 

३--निथमित ओर प्राप्त भोगोपभोगों में अत्यन्त गृद्धि रखना । 


नैश्टिकाचार । 


४--आगगाभी कालमें मैं ऐसे पदाथे भोगूंगा | अब अमुक ऋतु था रही है । उसमें ऐसे-ऐसे पदार्थ 
प्राप्त होंगे। मुझे उनका त्याग तो है नहीं, खूब भोगूँगा, ऐसी तृष्णा रखना । 

६--विषय त्याग रहते हुए भी ओर उसे ग्रहण न करते हुए भी यह अनुभव कल्पनासे करना कि 
मैं अम्मक पदाथका भी भोग या उपभोग कर रहा हूँ! 

इन अतिचारोंके व्णंनसे भी स्पष्ट है कि भोगोपभोग ब्रतके अतिचार केबल भोजन माज्रसे 
संबंधित नहीं हो सकते, इसलिए सचित्त शब्दकों उपलक्तण मानकर ऊपर जैसा हमने दिखलाया है बैसी 
व्याख्या करना आगमानुसार उचित होगा । 

स्वामी समन्तभद्रजीने भोगोपभोगत्याग ब्रतकी व्याख्यामें (१) त्रसहिंसा सहित (२) अनेक 
स्थावर ( निगोद ) की हिंसा सहित, (३ ) नशा या प्रमाद बढ़ानेबाले, (४) रोगोत्पादक और 
(५ ) लोक विरुद्ध ऐसे पाँच प्रकारके पदार्थक्रा त्याग करना आवश्यक बताया है। इन पदार्थोंका त्याग 
यावज्जीवन दे । अन्य भोग्य या उपभोग्य पदार्थमेंसे यथासंभव नियत समयक्रे लिए बिपयकैतृप्ण्यके 
अभिप्रायसे भी त्याग करना आवश्यक है। इस व्याख्याके अनुसार ब्रती सचित्त ( एकेन्द्रिय बन- 
स्पत्यादि ) द्रव्यका यद्यपि द्वितीय तृतीय चतुर्थ प्रतिम।में त्यागी नहीं है तथापि ठृष्णा घटानेके अभ्यासके 
लिए उसका नियमित कालके लिए त्याग करता है। यही कारण है कि अष्टमी, चतुदंशी, दशलक्षण 
पर्व और अप्टाहिका आदिके पुण्य दिवसोंमें हरी ( सचित्त वनस्पति ) के त्यागकी प्रथा जैन समाजमें 
पाई जाती है । 

कोई कोड़े सज्जन यह तक करते हैं कि ब्रतके दिन केवल हरीका त्याग कर दिया पर भोजन बनाने 
में भी तो आरंभ होता हे ओर कच्चा पानी पीनेमें भी सचित्त भोजन होता है तब यह केसा त्याग है ९ 
यह तक ठोक होता यदि तक करनेवाले सज्न उक्त तकेके आधार पर हरीके साथ साथ जलका तथा 
अन्य आरंभका भी त्याग कर देते। उनके लिए उनका तक लाभदायक होता और संभवत्तः दूसरोंके 
लिए भी आदरशी हो जाता, पर ऐसा देखा नहीं जाता। तकंकर्त्ता वे होते हैं जो स्त्रयं कोई त्याग नहीं 
करते और अंशमात्र भी त्याग करनेवालों की उच्चता हमसे ज्यादा न मानी जाय इस अभिप्रायके श्रहँकारके 
कारण उक्त प्रकारका तर्क उपस्थित कर या तो उन्हें ब्रतसे छुड़ाकर अपनी श्रेणीमें लाना चाहते हैं या 
समाजके सामने उस अंशमात्र त्यागीको मूख सिद्ध कर देना चाहते हैं । इस रीतिसे जो तक अपने भी 
गिरनेका साधन हो और अन्यको भी गिरानेवाला हो वह कुत्क है। उसका फल वह है जो धर्म और 
धर्मात्मा की अविनयका होता है, अथवा किसी प्रतिज्ञाबद्धको प्रतिज्ञाश्रष्ट करनेके प्रयक्षका होता है। 

यदि यह तर्क केवल प्रइनके रूपमें जानकारी प्राप्त करनेके लिए ही वास्तबमें किया जय तो 
दोपास्पद नहीं है। इस तकीका यह समाधन है कि ग्रहस्थ देशत्रती है। बह क्रमशः पूर्ण त्रत की ओर 
जारहा है। जितना त्याग जद्दां कर सकता है करता है। अभ्यास करते-करते बह पूर्ण ब्रती बनेगा। ग्रृहीका 
ब्रत महाव्रतकी प्रोप्तिके लिये अभ्यास रूप ब्रत है | अभ्यासकर्ताको उत्साहित करना चाहिये न कि कुतक 
द्वारा उसे गिराना चाहिये। सचित्तमात्रका या एकरसमात्रका या एकबार भोजनसात्रका त्याग करना 
अभ्यासरूप संयम है, भोगोवभोगपरिमाशत्रत है अतः कुतर्क को यहां स्थान नहीं । 

उक्त सब बातों पर विचार रखकर॑ ब्रत पालनेवाल्ञा यदि अपने ब्रतको निर्दोष बनानेका सतत प्रयत्ष 
करता है तो भी बह त्रती संज्ञको प्राप्त होता है। ऐसा होते हुये भी यह संभावना की जाती है कि कभी 
प्रमादृवश उसके ब्रतोंमें अतिचार आदि दूपण प्राप्त दो जाय तो ऐसी स्थितिमें प्रायश्चित्तादिके द्वारा 

२ 


श्दद शावकधघमंत्रदीप 


अपने परिणामोंको शुद्ध करके पुनः ्तपर आरोहण करना चाहिये। प्रमादसे ब्रतमें दूषण लगजाने पर 
ऐसा बिचार करना कि अब तो व्रत नष्ट होगया है अब फिर पालनेसे कया फायदा बहुत गलत बिचार दे । 
दूने उत्साहके साथ उस व्रतको पुनः पालना चाहिये। 

ब्रतीका तो मूलोदश्य ही पदार्थोंकी लम्पटतासे अपनेको छुंड़ाकर स्वात्मावलम्बी बनानेका है, 
श्रतः बह तब तक चुप नहीं बैठ सकता जब तक अपने उद्द श्यमें सफल न हो । वह पापोन्मुख करनेवाले 
दोषाधायक इन तथा इन जैसे अन्य श्रतिचारों से अपने व्रतकों बचावे जिससे वह इस परावलम्बनरूप 
महारोगसे उन्मुक्त होकर स्वस्थ हो जाय | १६६। 


प्रशन:--अ तिथिसंविभागस्य कि चिह्न में गुरो वद । 
गुस्देव ! अतिथिसंविभाग नामक ब्रतका क्या स्वरूप है, कृपया कहिए-- 


( चसन्तलिलका ) 


स्वानन्द्सो ख्यनिरताय.. चतुर्षिधाय 
संघाय धर्मरसिकाय निजान्यसिद्धथ ॥ 
दान ध्ामादिजनक हि चतुर्िधं यो 
मकाया ददाति स जनो5तिथिसंविभागी ॥२००॥ 

स्वेत्यादि:--अ्रतिथये संत्रिभाग: श्रतिथिसंविभाग: | को5सावतिथिः १ यस्‍्यागमने गमने वा न तिथि- 
नियता सोइतिथिः इति तस्य व्युक्‍पत्ति: | तात्पय॑न्तिदं यत्‌ स्वणद्दागताय रत्नन्नयपरतित्रिताय दिंगम्बगय भकत्या 
आइायदिदानं यः कयोति सः स्यादतिथिसंत्रिमागव्ती । महाव्तिनो दिगम्बरा: साधवः स्वोदरगर्चयूरणार्थमसाधनाः 
वित्तद्वना: नियरस्मा; सन्ति। रुवंसाधघनानां घनस्य च तैस्त्याग: कृतः स्वेच्छुया | ते मद्दाजना; पराव्रलम्बान्‌ 
परित्यज्य स्वावलम्बिनः सन्‍्तः विचरन्ति बने बने स्वात्मगुणसंपत््या स्वानन्दरसमास्वादयन्तः तज्जनितपरमाचिन्त्या- 
निन्वियसौख्यमनुभवन्तः तपस्यान्ति ते विजने | न तेडनुभवन्ति कदाचिद्‌ मनागपि दुःखमात्राम्‌। स्वात्मस्थरूप- 
विमु्ख पौद्गलिक शरीर न पोषयन्ति । पंचेन्द्रियविषयेषु निः्पद्वास्ते क्रोषमानमायालोभादिभिमक्ताः सन्तः 
स्वात्मन्येव निव्रसन्ति । एज घर्मरसिकेभ्यस्तेम्पः विशुद्धं तपसि सह्ाययभूत॑ नातिरूच्त नातिपीष्टिक तत्प्रकृतियोग्यं 
भोजना दकं प्रतिदिन निर्दोषिपद्धत्या दातव्यम्‌ । उत्तमपात्रास्ते कलिकाले तु एतादशानामहात्मनां बिसलता दृश्यते | 
तदा कस्मे देय॑ दानमित्यपि प्रश्न; सल्लायते । इत्यत्राचार्या: उत्तरयन्ति यत्‌ मुन्यार्यिकाश्रावकश्नाबिकाभेदेन 
विभिन्नाय चतुविधाय संघाय आहासमैंपन्यशास्त्रामयरूप चत॒विधमपि दाने यथावसरं यथायोग्य यथावश्यक॑ देयम्‌ । 
इत्सनेन प्रकारेण दानेन दातुर्णहिण: दानपात्रस्य च कल्याण भवति । धर्मपात्राणान्तेषान्तु ध' सिद्धिमंवाति | तत्सहा- 
यकतृणान्तु गहिणां महत्पुण्यापाजंन भत्रति | इत्युभयसिद्धिप्रदायकमेतद्‌ बरतमरित । धर्मप्रीत्या प्रतिग्रहणं उच्चस्थाने 
निवेशन पादप्रक्ञ लन॑ तेषामादरः तेषु विनयः विशुद्धेन मनथ विशुद्धेन वचसा विशुद्धेन कायेन विशुद्धमाद्दारादिकं 
देयम्‌ । एवं नवधा भकत्या श्रद्धया सन्तोषबुद्धया विवेकेन उदारतया धीरतया स्वशक्तिमनिगृह्य यद्‌ ददा ते आवक- 
स्तत्य स्यादतिथिसंविभागव्रतम्‌ | प्रतिदिन स्वयोग्यनिर्मापितमोजनादिद्वव्येथू श्रतियिजनाय यद्विभाग; क्रियते 
तद्‌गदिण: धमंस्नेहसूचकम्महत्कायमस्ति । एवेन तस्य प्रकृति: सदोदारा मब॒ति। स्यागमार्गे तु ,सहायिका सा 
प्रकृति; सदादरणीया । श्रावकब्रतत्य मुकुटमणिरिवर एतदतिथिसंवरिभागत्रतमस्ति ।२००| 


श्रावकके १२ ब्रतोंमें अन्तिम ब्रत अतिथिसंविभाग है। यह त्रत उसके सम्पूणे ब्रतोंका 


नैष्विकाचार श्य७ 


मुछ॒टमणि है। इस त्रतके द्वारा वह अपने भीतर उदार भावनाओंको प्रोत्साहित करता है और त्यागके 
मार्ग पर आनंद के साथ बृद्धिको प्राप्त होता जाता दे । 

अतिथि उन्‍हें कहते हैं जिनके आने ब जानेकी कोई निश्चित तिथि याने दिन न हो। महात्॒ती 
दिगम्बर साधु आत्मसाधनाके हेतु बनमें बिचरण करते हैं । आत्मा और शरीरके भेदका विज्ञान प्राप्त 
दो जानेसे वे शरीरके सम्पूर्ण साधनोंका त्याग कर चुके हैं । केवल स्वात्मगुणोंके प्रेमी, उनकी प्राप्तिके 
उद्द श्यसे ही अनेकापदाओंका आश्रय करनेवाले धनरद्दित व परिग्रहरद्दित वे तपोधन एकान्त श्रदेशोमें 
आत्मध्यान करते हैं । 

शआत्मगुणोंकी सम्पत्तिके स्वामी आत्म।नन्‍्द रसके आस्वादी परम अचिन्त्य अतीन्द्रिय सुखके 
भोक्ता वे महामुनि कठिन से कठिन तपस्याओंका अवलंबन करने पर भो किंचिन्मात्र भी दुःख नहीं 
मानते । पांचों इन्द्रियोंके विषयोंमें तथा क्रोध मान माया लोभ आदि कपायोंमें सबंथा निःुप्ठद्द होकर वे 
अपनी धर्म संपत्तिको सम्हालनेमें ही लगे रहते हैं । उनका यही एक मात्र व्यापार है। 

ऐसे सर्वोत्कृष्ट पात्र मद्दामुनियोंकों दोप और अन्तरायोंको, जिनका बन इस प्रंथके पुरे भागमें 
( मुनिधर्म्रदीपमें ) आचुका है, टालकर विश्लुद्ध परिणामोसे उनकी प्रकृतिके अनुकूल, न अतिरूक्ष, 
न अतिगरिष्ठ, सोम्य आहूारादि द्रव्य दानमें देना अतिथिसंविभागत्रत है । 

लोकमें व शास्त्रमें दानकी सर्वत्र महिमा गाई जाती है। देना सर्बोस्क्ृष्ट कार्य है इसमें सन्देदद 
नहीं ; क्योंकि इस शुभ कार्यसे हमें त्यागकी महत्ताका बोध द्वोता है। हम स्वयं भो त्याग करते हैं, 
और देते भी उन्हें हैं--जिन्होंने अपने जीवनमें स्य|गकी प्रतिष्ठा की है । इस तरह त्यागियोंके प्रति स्नेह 
जाग्रत होनेसे त्यागकी भावना जागृत होती है। परावलंबकों छोड़ने और स्वावलंबको प्राप्त करनेका 
यह दान बहुत सुन्दर मर्ग है। इसका आदि है पर अन्त नहीं। अनन्त क्ञायिकदान गुणके अवलंबी 
सिद्ध परमात्मके पुनीत स्वरूपके अवलंबन मात्रसे अनन्त जीब मुक्ति पद प्राप्त करते हैं। उनका यह 
पवित्र दान अनंत काल तक चलेगा, अतः इस महान्‌ अनंत कायका प्रारम्भ ब्रतों श्रावक परपदायथके 
त्यागसे करता है । 

उत्तम पात्र दिगम्बर मुनिजनोंके न प्राप्त होने पर आययिका वती श्रावक-आ्राविका आदि सध्यम 
पात्रोंको अथवा वे भी न मिल सकें तो जघन्य पात्र ब्रतरद्वित होनेपर भी जो धमेका श्रद्धालु हो उसे दान 
देना डचित है। इस प्रकार मुनिआर्यिका, श्रावक, श्राविका ऐसे चार प्रकारके संधको अपनी श्रद्धा, 
भक्ति, संतोष, विवेक, उदारता और धेर्यपूबेक शक्तिके अनुसार दान देना चाहिए । उक्त सात गुण सद्दित 
दाता जब पात्रोंका प्रीति पूर्वक प्रतिप्रद करता है, उन्हें उच्चस्थान देता है, उनके थाद प्रक्षालन करता 
है, उतका आदर ओर विनय करता है, और उदार पवित्र मनसे, उत्तम बचनोंके साथ, पवित्रताके 
साथ आहार आदि देता है तब वह श्रावककी नवधा भक्ति कद्दी जातो है। गुणवान्‌ श्रावकके द्वारा 
नवधा भक्ति पूर्वक दिया गया दान कल्लताके समान उत्तमोत्तम फलको प्राप्त द्वोाता है । कर 

इस तरह उत्तम श्रावक द्वारा उत्तम पात्रोंक़े लिए उत्तम विधिसे दिया गया उत्तम बस्तुआका दान 
उत्तम दान या अतिथिसंबिभाग व्रत कहलाता है । उत्तम वस्तुसे तात्पये यहाँ पर बहुमूल्य बस्तुसे नद्दीं 
है। देय वस्तुकी उत्तमता इस संबंधसे जानी जाती है कि देय वस्तु संयमी पुरुपर्क ज्ञानाजन ध्यान 
तप आदि आवश्यक धर्म कार्यमें सद्ायक शरीरके लिए कहाँ तक उपयोगी है । साधु व॒त्यागी घर्मात्मा 
पुरुष जो धरंकी साधना करते हैं वे शरीराश्रयसे । शरीरमें जुधा-दृषाका अनाविका रोग है। इतनो हो 


श्ष८ शआापषकर्घमंम्दोप 


पराधीनता है जिसका स्बथा त्याग साधु नहीं कर पात्ता | वह बस्त्रका त्यागकर व्गिम्बर हो जाता है; शीत 
व उष्ण तथा वर्षाकी असक्य वेदनाओंकी परवाह नहीं करता। धनकी लिप्सा कुटुम्बियोंका स्नेह, 
गृहका मोह, दास दासियोंकी सेवा, शारीरिक श्वंगार आदि सबका त्याग कर देता है । बह त्याग उसका 
जीवनपयेन्तके लिए है | तथापि भूख प्यास आदि नियमित समय तक ही सह सकता हैं। उसे 
अभिमावित करने पर शारीरिक शक्तिका ह|स हो जानेसे धमंलाघनामें बहुत बड़ी बाधा आजाती है, अतः 
वे आहारके निमित्त श्रावकके घ( आते हैं | ग्रहस्थके साथ उनका मात्र इतना ही संबंध है । यदि इतना 
कार्य श्रावकके आश्रयसे पूर्ण करनेकी आवश्यकता न होती तो साधु बन छोड़ नगरका शायद कभी 
आश्रय द्वी न करता । मुनि दशनको श्रावक बन वन भटकते ओर शायद मुश्किलसे कहीं दशन पाते । 

इस तरह शरीरकी शक्तिको तपमें सहायक जानकर स्थिर रखनके लिए आहारकी आवश्यकता 
है । बह आहार देनेका झुभावसर सदाचारी श्रावकको प्राप्त होता हैं। सर्वारम्भ परिप्रदके प्रति अपने 
स्नेहका त्याग करनेवाले उसे महान्‌ उदार अतिकृष्टसदिष्णु निरिच्छ पुरुपक्रो कोई चक्रवर्ती भी 
अपने सर्वंस्वका निलछावर कर मात्र बिशुद्ध आहारके और कुछ नहीं दे सकता । स्वर्गंका इन्द्र महान 
बविभूतिका धारक होता है। अनेक ऋद्धियाँ तथा संपत्तियाँ उसकी दासोके समान सेवा करती हैं । वह 
चाहता है कि इन त्रैलोक्य प्रतिष्ठित साधुओंकी मैं कुछ सेवा करूँ। पर बह हताश हो जाता हे कि मैं 
कैसे सेवा करूँ ? मेरी तो कोई भी सेवा साधु प्रहण नहीं करते । आहार मात्र जो लेते हूँ बह भी अब्रती 
देवादिकके द्वार। नहीं । ब्रती विशुद्ध श्राबकों द्वारा ही ग्रहण करते हैं । श्रावक चाह बह मात्र मूलगुण 
धारी पाज्षिक दी क्‍यों न हो, इस नातेसे इन्द्रसे भी श्रष्ठ हे । 

भोजनके सिवाय मुनिजनोंको यदि कुछ दिया जासकता है तो वह रोगित अबस्थामें ओऔपधिका 
दान है। यह औषधि भी वे केबल भोजनके साथ उसे यथाभोजन मानकर ले लेते हैँ । भाजनातिरिक्त 
समयमें उसे भी अ्रदण नहीं करते । मात्र शरीर पर लगानेकी ऑपधिका प्रयोग ही अन्य समय पर किया 
झासकता है | खाने पीनकी ओपधियों का नहीं । यह ओषधि भी त्रसघातादि दोपोंसे सबंथा रहित हा और 
भोजन सामग्रीकी तरह ही विशुद्ध हो तो ही वह उनके लिए ग्राह्म होगी । अशुद्ध ओषधियोंका उपयोग 
साधुजन कभी नहीं करते । 

दैनिक स्वाध्याय ( ज्ञानाजन ) के हेतु यदि कोई श्रावक भक्तिपूवक कोई आगम्रग्नन्थ उन्हें दे तो 
आवश्यकता होने पर उसे साधु ग्रहण कर लेता है । यह शास्त्र उसका परिग्नह नहीं है। मात्र एवाध्याय 
हेतु प्रहदण करता है । स्वाध्यायपूर्ण होने पर उसे वे किसी श्रवक्रको, किसी मंदिरमें या किसी अन्य साधुको 
प्रदान कर देते हैं । 

साधु सेवाके लिए जीवरक्षा्थे पीछी तथा शारीरिक शौचादि बाधा होने पर शुद्धिके लिए उपयोगमें 
आ।नेवाले जलकोा रखनेका कमंडलु भी दिया जा सकता हैं। वर्षा या शीत ऋतुके समय यदि कोई कुटी या 
कोई छोटासा स्थान यदि बना हुआ हो तो साधु वर्षायोंगमें 8 मास और अन्य ऋतुमें ४-५ दिन दी 
साधारणतया उपयोगमं लेते हैं । 


इनके सिवाय बीमारीमें कोई शारीरिक सेवा तथा विपत्ति आने पर कोई सुरक्षाका उपाय यदि श्रावक 
करे तो कर खकता है। उक्त सेवाओंके अलाबा साधुको कुछ नहीं दिया ज़ासकता और न कोई अन्य 
सेवा द्वी व प्रहण करते हैं । 


नैश्टिक्ायार श्द्ः 


उक्त बिवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि साधुके हेतु जो दान दिया जाता है बह आहार, ओषधि, 
शास्त्र और स्थान ये चार ही हैं अन्य नहीं । जैनाचार्योने दानके चार ही भेद किए हैं । कहीं-कहीं नाममें 
हुछ अंतर है। कोई-कोई शास्त्रकार शास्त्र दानके स्थान पर उपकरण दान शब्दका उपयोग करते हैं। 
उसकी व्याख्या यह है कि मात्र ज्ञान और संग्मके साधनभूत उपकरण देना। ज्ञानोपकरण जैसे शास्त्र 
हैं वेसे ही संयमके लिए सहायक पीछी और कमण्डलु हैं । इस आधार पर भोजनके हेतु बरतन तथा 
वस्त्र आदिका दान उपकरण दान कहना न्याय तथा आगम सम्प्त नहीं है; क्योंकि ये दोनों 
परिषद हैं संयमके साधन नहीं हैं । 

हां बत्तमानमें चश्मा ओर घड़ीका उपयोग दिगम्बर साधुओंके द्वारा होता है। इनमें चहमा 
शास्त्राभ्यासमें भी सद्ायक है और मार्गदशनमें जीवबाधा दूर करनेमें भी उसका उपयोग होता है 
अत्तः ज्ञान और संयम दोनोंका सहायक होनेसे दिया जा सकता हैं। किन्तु वह सुन्दरताक्री दृष्टिसे 
कीमती न देना चाहिए ओर न उन्हें लेना भी चाहिए। घड़ी न संयमका साथन है और न स्वाध्यायका, 
अतः उसका दान उपकरण दान नहीं, अतः न यह देना चाहिए और न साधुको अपने पास रखना ही 
चाहिए। साघुकरे लिए प्रातः साय और दोपहर सामायिकके काल हैं। ग्रातःकाल सूर्योयसे सायंकाल 
सूर्यास्तसे ओर मध्यान्हकाल मध्यसूर्यसे सहज ही जाना जाता है। करोड़ों ग्रामीण जनोंको बिना घड़ीके ही 
समय ज्ञान दिनमें तो सहजही होता है, रात्रिमें भी नक्षत्रोंके उदयास्तसे ज्ञान कर लेते देँ । अतः घड़ीका 
आदान प्रदान संयम साधक न होनेसे उपकरण दानमें सम्मिलित नहीं किया जासकता। हां चातुर्मास 
आदि समयमें वर्षा यागक्के कारण मेधाच्छन्न सूर्य होनेसे अथवा दैकिन कार्य ऋ्रसे विभिन्न धर्माराधना- 
ओंके हेतु समयकी प्रतीतिमें बाधा हाती हो तो श्रावक्र उस स्थान पर स्थानप्रत्रन्धकी तरह यदि घड़ी 
लगादे तो उससे समय देखनेमें साघुको कुछ बाधा नहीं, पर उस वस्तुकी अपने साथ हमेशा रखा 
नहीं जा सकता । 

बस्त्र और वतेनकी तरह बेटरी, फाउन्टेन पेन, ग्रामाफानके रिकार्ड, शब्दग्राही (रिकार्ड बनानेबाली) 
मशीनें, बख्रकी कुटीरें, चटाइयाँ, ओर बैठनेके काष्ठासन आदि भी साधु अपने साथ नहीं रख सकता ये 
सब परिग्रदर्म सम्मिलित हैं, अतः इनका दान भी उपकरणदान नहीं हें। साधुके आने पर श्रावक इन 
चीजों को अर्थात्‌ बैठनेको उच्चासन हेतु काष्ठासन, वेत्रासन तथा दृणासन दे सद्तता है। उनके लिए 
सामान्य छुटी और स्थानऊ अभावमें बखकी छुटी बनाइर उसमें ठहरनको स्थान दे सकता है। रिकार्डिग 
मशीन द्वारा उनके भाषणुका रिकाड कर सकता हूँ। ये सब साधन गृहस्थ द्वाता यथा समय उपयोगमें 
लाए जा सकते हैं। पर साधु इन साधनोंका उपयोग स्वीकार करके भी इन साथनोंका स्त्रीकार नहीं 
कर सकता | इनका स्वायत्तीकरण परिप्रद्‌ द्वी है। उक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हुआ कि परिग्रदका दान 
साधुको नहीं दिया ज्ञा सकता। किन्तु मात्र ज्ञान ओर संयमक्े साधनभूत सुनिरिचित पदार्थोक्ा दान दी 
जिनकी चर्चा ऊपर आ गई है उपकरणदान के नामसे किया जा सकता है । 

आधवासदान के स्थानमें असयदान शब्दका भी उपयोग प्रन्थान्तरोंमें किया गया हैँ। जिसका 
तात्पर्य यह दे कि जिस प्रकार स्थानका दान उनकी रक्षाकी दष्टिसे हे बैसे ही अन्य अबसरों पर 
आवश्यकता द्दोनेपर उनकी हर प्रकार रक्षा करना, रोगितादि अवस्थामें सेवा करना अभयदान है । 
झआर्थिकाओंको उक्त दानोंके सिवाय एक साड़ीका दान भी दिया जा सकता है। श्राषक दानके लिए पात्र 
माना गया हैं अतः दानके प्रकरणमें किए गए भेदोंमें उसके योग्य भी पदार्थोक्ी गणना फ्री जा सकती 


१९० श्रावकधमंप्रदोप 


है ज्ञो उसके व्रतोंमें सहायता दें । उसे निराकुल बना सकें। किन्तु उसके परिग्रहीत ब्रतके लिए साधंक 
हों बाधक न हों । जैसे क्षुल्लकोंके लिए लेंगोटी ओर खण्डबस्त्र । ऐलकोंके लिए मात्र लेंगोटी बस्रोमें 
दी जा सकती है। क्षुल्लक एक भोजन पात्र भी साथ रख सकते हैं, अतः उन्हें एक भोजनपात्र भी 
दानमें दिया जा सकता है। शेष प्रतिमाधारी श्रावकों तथा अब्नती सम्यग्दष्टियोंकों उनके सम्यग्द्शन 
#त और क्रियाओंके लिए साधनमूत साधनोंका देना, अथवा उनके त्रतोंमें बाधक कारणोंका दूर करना 


दान है । जेसे-- 


आजीविका रहित गृहस्थकी आजीविकाक्रे अहिंसक साधन प्रदान करना, अन्नादि देना, व्यापार- 
को पूंजी देना आहारदान है। बीमारीकी स्थितिमें ओषधियों द्वारा व वैद्य द्वारा सहायता पहुँचाना, 
उसकी शारीरिक सेवा टहल करना औपधिदान है। भोजनालय और ओऔपधालय द्वारा स्वेसाधारण 
चुधित ओर रोगियोंकी सेवा करुणादान है। सचज्ज्ञान वर्धक पुस्तकें देना, पठन-पाठनक्रेअन्य साधन 
देना, उक्त कार्यके लिए अध्यापक्र नियत करना, विद्यादानके स्थान वनवाना ओर छात्रवृत्ति देना 
आदि ज्ञननदान है। गृहस्थके धन-जनकी सुरक्षा करना, विपत्तिमें साथ देना, उत्पीड़न होनेपर मदद देना, 
उ्नकेधर्म साधनों पर बाधा उपस्थित हो जाय, आतताइयों द्वारा आजीविका छीनी जाय, धार्मिक व 
सामाजिक सुविधाओं पर कुठाराघात हो, भेदों पर विपत्ति आ जाय, चार व डाकुआओंका उपद्रव बढ़ जाय, 
अग्निदाह आदि आकस्मिक आपत्तियाँ आ जायें तो इन सबको यथाशक्ति तन, मन व धनसे दूर करनेका 
प्रयत्न करना अभयदान है | 

इन सव चारों दानोंको देते समय यह भावना रहती है कि धर्मात्मा पुरुष अपना धर्मसाधन करें 
ओर मैं उनके धर्मसाधनके लिए जो भी सेवा कर सकूँ उसका करना मेरा कर्तव्य है। जो दान उक्त उद्देश्यसे 
नहीं किया गया, मात्र करुणासे दुःखो प्राशियोंके लिए किया जाय वह करुणादान है। समकक्षके 
श्राबकों में पारस्परिक सद्दानुभूति तथा प्रेम बढ़ानेके हेतु भोजन कराना, विवाह्मदि अवसरोंपर व्यवह्दारके 
रूपमें रुपया, जेवर वस्त्रादि देना, मरणादिके दुःखमें उयवहारका निर्वाह कर उनके कुटुम्बियोंकी सहायता 
करना यह सहयोग पद्धति पर देना सम्पत्ति दान है। अपने कुटुम्ब व्गंको जिनका यद्यपि हमारे मरणोत्तर 
कालमें हमारी संपत्ति पर स्वयं अधिकार प्राप्त होग। तथापि हम अपने जीवन कालमें ही यदि संपत्तिसे 
मोह त्याग कर उन्हें दें तो वह अन्वयद॒त्ति नामक दान है । 

कुछ लोग ऐसी शैका करते हैं जो अन्वयदत्ति कोई दान नहीं है, बह तो कुटुम्बियोंका अधिकार 
प्राप्त द्र्य है । दाता न भो दे तो अधिकारी कूटुम्त्री स्वयं ले ही लेता। अतः इसे दानमें परिगशित 
नहीं करना चाहिए । 

यह प्रहन उचित दे । इसका समाधान यह है कि अन्वयदत्ति की गणना श्रष्ठ दानोंमें है, पर 
बह पात्रकी दृष्टिसे नहीं। जैसे शात्रदान, पाप्रदान और करुणादानमें पात्नकी सुविधाकी प्रधान दृष्टि है, 
इसमें दाताकों तो पुण्य बंध होनेसे परोक्ष फल है, प्रत्यक्षमें तो पात्रकों सेवा ही है, वैसे अन्बयद्त्तिमें 
नहीं । इसमें पात्रके लाभकी दृष्टि गौण है, स्वयंके लाभकी दृष्टि अधिक है | स्वयं दाताका लाभ इसमें 
साक्षात्‌ हे परोक्ष नहीं। कारण यह है कि अपनी सम्पत्तिसे अपने जीवन कालमें मोह त्याग कर 
उत्तराधिकारीको देना अपनेको संसार कीचसे निबृत्त करनेका उपाय है। बह श्रावक संपत्तिसे तथा 
छुदुम्बसे भी मोह रद्वित दवा आत्मसाधनके लिए धर्माचरणकों अंगीकार करता दे। अतः ध्सका 
साज्ञात्‌ लाभ है । 


पैध्िकाचार १६१ 


बह अपना धन श्रपने द्वारा पोषण किए जानेवाले पोष्य ब्गं, अपने द्वारा ग्रद्स्थ श्रावकके नाते 
किये जानेवाते देवपूजन, गुरु-सेवा, पात्र-दान आदि धार्मिक कार्यके निमित्त उत्तराधिकारी पुत्र आदि 
को सॉपकर आप गृद्दारम्भसे निशृत्त हो जाता है। यह दान स्वयं दाताके लिए अत्यन्त लाभदायक 
है, अतः इसकी गणना भी दानके भीतर है। 

ज्ुधितके लिए भोजनकी तरह कामीके लिए स्त्रीदान, रतिदान व आराम और विषय-साधनोंके 
लिए बाग-बगीचाका दान, गीतदान, नृत्यदान, नाटक-सिनेमा-दान, तेल ब इत्रका दान श्मथया अन्य 
पापके साधनोंका दान मोह, संसारबद्धंक व पापोत्पादक होनेसे कुदान हैं। ऐसे दानोंसे महत्पापोंका 
सम्बय होता है, अतः ये अग्राह्म हैं, नरकादिबन्धके हेतु हैं। इनके साथ दान शब्दका उपयोग 
करना भी पापका हेतु है । 

अतः दान या अतिथिसंविभागब्रतका पालन जिवेकके साथ दी सम्भव है, अविवके साथ 
नहीं । श्री जिनेन्द्रकी अर्चा, पूजन, अभिषेक, रथयात्रा, धर्म प्रभावना, ज्ञानवर्धक पुस्तकोंका प्रचार, 
धर्मोपदेश देना, जेनघर्मके प्रचार, उसको स्थिरता, रसकी कीतिके बढ़ाने हेतु जो-जो कार्य किए जायें 
उनमें जो द्र॒ब्यका, समयका तथा जीवनका उपयोग करते हैं वे सब उत्तम दानी हैं। दान स्वार्थ त्यागका 
दूसरा नाम दे । अतः न केवल धन त्यागनेसे मनुष्य दानी होता है। किन्तु स्वार्थ त्याग किसी भी 
रूपमें किया जाय, यदि व्सका उद्द श्य पवित्र है तो घह सब उत्कृष्ट दान है । 


कुछ सज्जनों की ऐसी धारणा है कि धनी पुरुष ही दानका अधिकारी है। दरिद्रके पास कुछ है 
ही नहीं तब दान क्या दे ९ इस प्रश्नके संबंधमें भी विचार करना अ्रत्प्रावश्यक है। जैनागमके अनुसार 
सर्बोत्कृष्ट दान तो मुनिके लिए दिए गए आहार ओपध आदि हैं। साधुके हेतु किए गए दानमें द्रव्यके 
खेकी प्रमुचता नहीं हे किन्तु श्रद्धा और भक्ति भावनाकी मुख्यता है। देना तो मात्र आहार है ओर 
बह भी अपने हेतु जो सादा साधारण शुद्ध भोजन आपने तेयार किया हा उसमेंसे ही कुछ अंश देना हे, 
अतः इसमें द्रव्यके ख्चका प्रश्न ही नहीं हे | धर्म प्रमका ही प्रइन है । 

दानी से दानी व्यक्ति भी करोड़ोंका दान कर सकता है पर अपने पास यदि सीमित भाजन हों, 
और अन्य कोई भोजनार्थी आ जाय तो उसे अपना भोजन देनेमें कट्टर होगा। वह उसके एबजमें उससे 
चौगुना या अटगुना भी द्रव्य उसे दे सकेगा पर जो उसके उपयुक्त रखा हुआ सीमित भोजन है उसे 
नहीं दे सकेगा । ऐसा होने पर भी यदि उसका श्रिय पुत्र या अन्य इष्टतम संमुख आ जाय तो वह ममतासे 
डस भोजन को अपने इ्टतम को प्रेमसे खिला देगा। उस समय कुछ भी कष्टका अनुभव ने करेगा बल्कि 
ऐसा करनेमें उप्ते प्रसन्नता होगी | इसी प्रकार गृहस्थ भी अपने हेतु बनाए हुए नित्यके साधारण जीवन 
सहायक जीवनोपयोगी भोजनमेंसे समय पर पधारे हुए अन्य श्रद्धाके भाजन गुरुज़नके आज़ाने पर 
बड़ी ममता, विनय और भक्तिके साथ उनकी आवश्यकता पूर्तिके लिए दान कर देता है और बड़ी 


प्रसन्‍ततासे अपने जीवन को घन्य मानता है । ह कु 
धनी केवल उस घनका त्याग करता है जो उसके पास आवश्यकतासे अधिक संग्रहीत हे । 


निर्धन उस धनका त्याग करता है जो इसके पास उसकी अधिकसे अधिक जरूरी शारीरिक आव- 
इयकताश्रोंके लिए संगृहीत है । धनी केबल धन दे सकता है पर निर्धन साधु ही तथा अन्य धर्मात्माश्रोंकी 
अथवा साधर्मियोंकी अथवा दुःखी जनोंकी तनसे व करुगा बुद्धिसे सेवा, श्रद्धा, विवय और सहालुभूति 
यथायोग्य कर सकता है यदि वह करे तो । अतः उक्त प्रश्न निराधार है । 


१६२ अावकधभंत्रदोष 


मनुष्य जितना अधिक अपने विषय साधनोंका त्यागी है वह उतना ही बड़ा दानी है। स्वारम्भ 
परिष्दके त्यागी भगवान्‌ अहेन्तकेवलीके क्षायिक दान नामक गुण कह्टा गया है। यदि द्रव्याश्रित ही 
दान हो तो भगवान्‌ अहन्त सर्वोत्कष्ट क्षायिक दानके दाता कैसे बन सकते हैं, अतः “अनुभहार्थ 
स्वस्यातिसर्गों दानम्‌! स्वपर अनुग्रहके लिए स्वार्थका त्याग दान है यह भगवान्‌ ग्रृद्धपिच्छुकी दानकी 
व्याख्या सबरिष्ट व्याख्या हे । 

भगवान्‌ श्रहनत तीन लोकके धनी हैं । समवसरणादि मद्दान्‌ बिभूति उनके है। इन्द्रादि असंख्य 
देव तथा विद्याधर चक्रवर्ती आदि बड़े-बड़े उनके सेवक हैं, अतः इस सब विभूतिको त्याग कर सोक् 
प्राप्त करनेके कारण वे अनन्तदानी हैं ऐसा भी कोई कोई शेकाकार समाधान कर लेते हैं पर यह 
समाधान सही नहीं दे यह आगमके सामान्य ज्ञाता भी जानते हैं । 

तीथंकर भगवान्‌ अहेन्त सम्पूर्णतया रागद्वेष रद्दित होनेसे पूर्ण बीतराग हैं । उक्त विभूतियाँ इन्द्र 
तथा चक्रवर्ती आदिके भक्तिके फलस्वरूप समवसरण आदिमें एकन्रित हैं । उनमें भगवानको न राग है 
ओर न उनका स्वामित्व है। आप स्वामी हैं, तीन लोकके धनी हैं, अनुपम विभूतिके धारक हैं 
इत्यादि बाक्योंका उपयोग भक्तिवश्ञान ही किए जाते हैं । बस्तुतः उन पदोंका जो वाक्याथ्थ॑ है बह सही 
नहीं है | यथार्थ यह है कि तीन लोकके हितकारक होनेसे ब्रिलोकके प्रार्णी उन्हें अपना स्वामी कह सकते 
हैं। उनकी भ क्तके वश जिस समवसरणकी रचना इन्द्रादि करते हैं उतनी विभूति तथा सर्वेत्करिष्ट 
सामग्री अन्यत्न कहीं नहीं पाई जाती इसलिए अज्ञपम विभूतिवान्‌ कद्द देते दें। पर उनकी वास्तविक 
बिभूति तो उनके आत्मीय गुण हैं । वाह्य विभूतिक रूपमें ठणमात्र भी उनके द्वारा ग्रह्दीत नहीं है। तब 
जिन पदार्थोका ग्रहण ही नहीं है अथवा जिन ग्रहण करनेका भाव या रुचि ही नहीं हे. उनको ये त्याग 
कर ज्ञायिक दानी हैं एसा समभना भूल है । 

कज्ञायिक दानी तो सिद्धपरम।त्मा भी हैं। वहाँ तो कोइ समवसरणादि भी नहीं हे। इससे सिद्ध है कि 
परम वीतराग प्रभु अहंन्त या सिद्धअस्थामें सिद्ध अपन परम पवित्र स्वरूप दशेनसे ही असंख्य प्राणियोंके 
उद्धारक हैं उनके भव दुखःसे उद्धार होनमें निमित्त हें, अतः इस निमित्तसे वे दानों हैं। उन्तसे अधिक 
त्यागी कोन हां। सकता है जिन्होंने न केवल बाह्य परिग्रदकी किन्तु आन्तरिक रागद्वषका भी त्याग 
दिया है अतः वे सर्वोत्कृष्ट त्यागी या दानी हे । 

इस प्रकार <क्त परमदाताकी पदवी प्राप्त करमेकी अभिलापासे ही ग्रहस्थ उक्त मार्ग पर पदापंण 
करनेवाले साधुवर्गकी, धर्मात्मा गरहस्थकी तथा सम्यग्दशेनसंयुक्त प्राणीकी यथायोग्य बेयावृत्ति या अनेक 
प्रकारकी सहायता करता है यही अतिथिसंबिभाग ब्रत है । २०० । 


अतिथि संविभाग वतके अतिचार 


( भजुष्ुप्‌ ) 
ये सर्चित्तनिक्षेपाद्या अत्ययाः पञ्चसंख्यकाः | 
ते त्याज्या दुःखदा भव्यः सुखी स्वात्मा भवेद्यतः ॥ २०९१॥ 
य इत्यादिः-- सचित्तनिक्षेप: सचित्तापिधानं परव्यपदेश: मात्सय कालातिक्रमश्चेति ये पश्चातिचारा उक्ता 
झतिथिसंविभागत्रतस्य तेपामेवात्रवर्शनम्मभिप्रेतम्‌ । तद्विस्तरः-- (१) सचित्ते पत्रादी अप्रासुकजलादिसंयुक्ते भाजने 
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अप सद्माजने था आहारादिदेयद्रव्यस्य निर्षेपे सति तद्‌ द्वब्यं न दानयोग्यम्‌ । (२) तद्बत्‌ सचिचेन पत्रादिना 
झ५क्वेन जलादिना संयुक्तेन भाजनेन पूर्बोक्तरदूभमाजनेत घा पिधाने न तद्‌ द्वव्यं दानयोग्य॑ स्वीकृतम्‌ । तथापि 
तदद्वव्यस्य दाने स्थादुपयोगः तदा तो ध्यातामतिचारी दानततस्य | सचिक्तद्रन्य न स्वीक्रियते साधुजनैस्तयापि 
यदि तन्न प्रमादेन भ्वकेरेव॑ विधीयते तथा दातुविवेकाभाबात्‌ तो तस्य स्यातामतिथिसंविभागस्थातिचारै । 
झत्रापि सचित्तपदमुपलक्षणम्‌ । सचित्तत्रत्‌ अन्यानादेयपदार्थसंयुक्ते माजने निक्षेपस्तयैव तेन भाजनेन पिधानश् 
स्यादतिचार: । दात्रा श्रावफेण खलु सविवेकेन भवितव्यम्‌ | विवेकाभावेनैव स्यार्दातचाराणां सम्भावना । (३) 
परव्यपदेश: यदूद्रय॑ स्वस्थ नास्ति तदपि साधवे यदि ददाति तदा तत्यरव्यपदेशनामातिचारः । अथवा स्थकीयमपि 
द्रत्यं न स्थयं ददाति परान्‌ दानकरणे व्यपदेशयति स्वयं तु कार्यान्‍तराणि करोति तदापि स्यथापरव्यदेश! । 
स्पस्यैव हृव्यस्य दानस्याघिकारः न॒ तु परस्वामिकत्य द्वव्यस्थ तथापि प्रमादतः विवेकरद्ितमक्तितो वा तद्दाने 
स्थादतिचारः । (४) अ्रन्यदातुः मात्सयंय दानकप्णमपि स्यादतिचारः । स्वेच्छुवां सहजोदाय॑परिणामेनैय दान 
कर्तव्यम | परासूयया परद्दीनताग्रदश नेन स्वोच्चता प्रकाशनाभिप्रायेण वा दान न स्याच्छेष्टम्‌ । तस्मात्‌ यदि कश्चिदेष॑ 
कगेति तहिं स्यादतिचारः । (४) समागताय पात्राय समये दान॑ देयम्‌ | तत्रापि कार्यान्तरबइत्तितया माजनादिद्वब्य- 
निष्पत्तो तनिष्पत्तिकालपर्यन्तं वा समय व्यतीत्य दानकरण फालातिक्रमनामातिचार: स्थात्‌ । परव्यपदेशकालातिक- 
मस्थाने केनचिद्‌ ग्रंथान्तरे अ्नादरेण दान दानस्य विस्मरणुं तद्विधेविस्मस्णं इति द्वावतिचागवृक्तो । सर्वेषप्येतेड 
तिचाराः दानव्त्तस्यथसबत्िविकेन श्रावकेय खलु दान देयम्‌ । सप्तगुणसमाहद्ितेषु श्रावकेए न स्यादतिचाराणां संभावना । 
तथापि कदाचिस्त्यात्पमादतस्तद ते दुःखदाः भरान्ति ततो भव्यैस्सदा ते त्याज्या: |२०३१। 

इस अतिथिसंविभाग ब्रतमें पाँच प्रकारके अतिचारोंकी संभावना ग्रंथोंमें बताई गई है। उनकी 
आर ही यहाँ आचार्यका संकेत है कि वे अतिचार अविवेकपूर्ण हानसे ब्रतके दृपक हैं, अतः उनका 
फल दुःख ही है । यह समझकर उक्त अतिचार या उन जैस अन्य भी अतिचार भव्य पुरुषोंका नहीं 
लगाने चाहिए जिससे ब्रत निमल हां ओर उसके परमोत्तम फलको प्राप्त कर वे सुखी बन सकें। 
अतिचारोंका स्पष्टीकरण .स प्रकार हे-- 

जिन कार्यकि करनेसे मूलतः ब्रत नष्ट न होते हुए भी अंशतः खण्डित होते हों अथवा जिनसे 
ब्रतोंमें दाषोत्पादन हो ऐसे काय्ये प्रमादसे हो ज/यें तो वे अतिचार नाम पाते हूं । यहाँ अतिथिसंविभागब्रतके 
अतिचार निम्न भांति कह गए हैं--( १) सचित्तनिक्तप, (२) सचित्तपिधान | अथांत्‌ सचित्त द्रव्य 
कमलपन्न या कच्ची मिट्टीके बतेन आदिमें ओोजनयोग्य द्वव्यकों रखकर दान देना अथवा उससे ढक 
कर रखे हुए आद्यारादि द्वव्यको दानमें देना उक्त दोनों अतिचार हें । 

साधुज्न सचित्त द्रव्य ग्रहण नहीं करते | वे यद्द देखने नहीं आते कि आपने-अपने विवेकसे काये 
किय। है या नहीं | वे आपके वचन पर भरोसा करके द्वी आह्वारको विशुद्ध मानकर आहदारादि द्रव्यमेंसे 
लेते हैं । यदि गृहस्थ उसमें भूल करे तो उसे अतिचारादि दांप है, साधुके लिए नहीं। साधुका यदि 
प्रतीत हो जाय तो साध भी उस दोपके परिमा जनक लिए प्रायरिंचत्त लेते हैँ। अतः वित्रेकी श्रात्रकको 
इन दोषोंसे बचना चाहिए । सचित्त शब्द भी उपलक्षण हे । ये दोनों अतिचार है सचित्त द्वव्यके 
निमित्तसे ही नहीं है। किन्तु सचित्त जैसे अन्य त्याज्य पदार्थोके संपकंसे सहित पदार्थोका दान भी ष्क्त 
अतिचारोंमें सम्मिलित होगा । 

सचित्त शब्दकी व्याख्यामें इस समय बुछ विवाद खड़ा है। उसकी चर्चा करना अप्रासंगिक 
नहीं होगा, अतः विचार किया जाता है। बैसे तो सचत्तका अर्थ सजीव हैं। त्रसादि जीवसहित 

ब्प 
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पदाथे भी सचित्त शब्द द्वारा कहे जा सकते हैं पर ऐसे सचित्तसे यहाँ तात्पये नहीं है। ऐसे सबिक्तका 
स्थाग तो श्रावकके पाक्षिक श्रवस्थामें ही हो चुका है | यहां सबित्तसे तात्पय एकेन्द्रिय पंच स्थावर जीच 
सहित पदार्थोंकी सचित्त माननेसे हे । 

बृत्तमें बनस्पतिकाय एकेन्द्रिय जीव है । यतः उसमें एक ही जीव है अतः उससे टटे हुए पत्र या 
फलफूल आदि चाहे वे कच्चे हों या पक्के हों अचित्त ही हैं ऐसी मान्यता इस कालमें उत्पन्न हुई है 
अर यह मान्यता कुछ विद्वानों द्वारा प्राचीन एवं शास्त्रोक्त मानी जाने लगी है। यहां यह विचारणीय 
है कि कया यह मान्यता आगमानुकूल हे या नहीं। हमारी (टीकाकार ) की समभसे सचित्तका 
उक्तार्थ सही नहीं है| वनस्पति वृत्षादि यद्यपि जीब एकेन्द्रिय से अधिष्ठित होते हैं तथापि उसके प्रत्येक पत्र 
पुष्प फलादियें प्रथक प्रथक एकेन्द्रिय जीब होते हैं। वे वृक्तमें ही लगते हैं, इससे उनका प्रथक्‌ अस्तित्व 
नहीं है, वे वृक्तके अंग हैं, जैसे हमारे हाथ पेर बगेरह ऐसी मान्यता सही नहीं है । 

जब एकेन्द्रिय जीबके आंगोपांध नामकर्मका ही उदय नहीं है तब वृक्षक्के पत्रफलादिकोंको दानके 
मनुष्यके हाथ-पैरकी तरह एक जीवके शरीरके अंग मानना आगमविरुद्ध है । दूसरी बात यह है कि जहां 
सचित्त निक्षेप नामक इस अतिचारका चंणोन हे वहाँ उसकी व्याख्यामें पृज्यपादस्वासीने या राजवातिकमें 
भगवान अकलंकदेवन “सचित्ते पद्मपत्रादों” ऐसा अर्थ किया है अर्थात्‌ सचित्त कमल पत्र आदिमें 
रखा हुआ आहार देना अथवा उससे ढका हुआ द्रव्य देना सचित्तनिक्षेप या सचित्तपिधान नामक 
अतिचार हैं, अतः इस व्याख्या के रहते हुए पद्मपत्र को सचित्त न मानना आगम विरुद्ध हे। 

यदि वृक्तमें संलग्न पत्रक्रा ही सचित्त माना जायगा तो वक्त व्याख्याके अनुसार ये दोनों अतिचार 
संभव ही नहीं हैं । कारण यह कि यह सर्व विदित हैं कि कमल तालाबमें उत्पन्न दाता है, अतः सरोबरके 
जलके मध्यमें रहनेवाले संलग्न पत्र ही सचित्त पत्र होंगे ओर डस स्थानमें न ता श्रावक ही आहार देने खड्ढा 
होगा ओर न कोई मुनि सरोवरक जलके मध्यमें खड़े होकर आहार ग्रहण करने जांयगे। उक्त सचिश 
की व्याख्याक्रे अनुसार तो सचित्त पद्मपत्रमें रख या ढके हुए आहार संवन्धी अतिचार तब ही संभव 
होंगे जब श्रावक ओर मुनि सरोवरके जलमें घुसकर पदूमपत्रके पास जांय और वहां वृक्ष लग्न पत्रमें ही 
आहार रखा जाय या ऐसी ही हालतमें उससे ढका जाय । दोनों बातें संगत नहीं हैं | इससे प्रतीत हाता 
है कि अपने भोजन गृहमें लाए हुए कमल या केले आदिके पत्रमें यदि आहार रखा जाय तो उसे सचित्त 
निलषेपाद्र मानना उक्त दोनों मद्ान आचर्योका इए हे, इसलिए ही उक्त व्याख्या उन्‍्होंन की है । 

उक्त मान्यताका >संत्ेपमें विचारकर हम आगे बढ़ेंगे। इस मान्यताकों लोक परम्पराका भी 
अनुमोदन प्राप्त नहीं है । जैन यृहस्थ न केवल दिगम्बर किन्तु रवेतांबर परम्परामें भी अष्टमी, चतुदंशी; 
दशलक्षणी पे, अष्टाह्षिका पत्र अथवा अन्य ब्रतके दिनोंमें हरी वनस्पति शाक आदिका भाजनमें उपयोग 
नहीं करते | यदि बह अचिकत्त द्रव्य माना गया होता ता इस प्रकार की परम्परा न हाती। हरी शाक्र 
फन्न आदिसे सचित्त न माननेव्राले कुत्र विद्वानों और साधुओं द्वारा आजकल ग्रृहस्थोंकी यह समझाया 
जाता है कि तुम्हारा शाका ।रका ब्रतके दिनोंमें त्याग मिथ्याखववर्धेक हैँ, आगम विरुद्ध हैं। अतः 
ब्रतमें भी शाकाहार किया करा, ऐसी विपरीत ग्रवृत्तिको प्रोत्साहन दिया जाता है । किन्तु युक्ति, तके और 
प्रमाण के सिवाय परम्परा भी बह्तुके निर्गायमें प्रभाणभूत होती है। उस परम्परामें शाक आदि सचित्त 
ही माने गए हैं और इसीसे ग्रहस्थ ब्रतके दिनोंमें उनका उपयोग नहीं करता । 

कोई-कोई साधुने ता एंसा भा हठ किया है कि जो ग्ृहस्थ अष्टमी आदि पवेम हरित शाकाहारकों 
सचित्त मानकर न खायगा उसके हाथसे आहार ग्रहण नहीं करेंगे। साधुकी इस अनुचित प्रतिक्षासे 


भैप्टिकांचोर - हा हूं 


श्रावक ध्मेसंकटमें पड़ गए हैं| वे यह सोचने लगे कि यद्यपि पर्व॑में हरित खानेमें आगम बिरुद्धता है 
तथापि न खानेसे साधुके आहार नहीं होते तो भी एक महान दोप है। ऐसे धर्म संकटमें प्राण अटक 
जाने पर कुछ सज्जन साघुके आहार न देनेके पापसे भयभीत हा सबिक्ताहार प्में करने लगे और 
कुछने आगम विरुद्धाचरणके भयसे ऐसा नहीं किया। भले ही वे उस साधुको आहार नहीं दे 
सके। उन्होंने आहार दानका संवरण कर लिया पर आगमन विरुद्ध मान्यताकों स्थान नहीं दिया। 
विदृजनन और साधुगण उक्त विवेचन पर बिचार करें और जो श्र्पमागंके अनुकूल हो उसे ही 
स्वीकार करें| 

(३ ) यदि दाता स्वाधिकृत द्रव्यको दुसरेको सोंपकर आप कार्यान्तरके लिए चला ज्ञाय तो 
यह परव्यपदेश नामक दानका तृतीय अतिचार है। अथवा परकीय द्रव्यकों दानमें देवे तो यह भी 
परव्यपदेश है । वर्तेमानक्ालमें श्रावकजन फल आदि वस्तु या रुपया दूसरे श्रावकोंको दे देते हैं। 
इस अभिप्रायसे कि वे बह वस्तु या उस धनसे द्रव्य खरीद कर मुनियोंको आहार दानमें दे दें। यद्द 
पद्धति सदोष हे । दाता यदि ऐसे द्रव्यका दान देता है तो बह परव्यपदेश है । 

अनेक सज्जन दाता श्रावकका जो द्रव्य प्रदान करते हैं व इस संकल्पसे देते हैं कि यह द्रव्य 
हम आपको मुनिदानके लिए देते हैं ओर गृह्दीता श्रावक्र ऐसे द्रव्यको ले लेता हे। यदि उस वस्तुका जो 
फल या दूध आदिके रूपमें हो ओर यदि उस दिन साधु उक्त द्रव्योंको आहारमें प्रहण न करे तब ऐसी 
दशामें उस वस्तुका उपयोग कोन करे ९ यह भी बिचारणीय हैं | क्या दाता इस तरह संकल्पित द्वव्य- 
का अपने उपयोगमें लानेका अधिकारी है, कदापि नहीं। ऐसा करनेसे वह अनधिकार परद्वव्यका 
उपभोग करनेके कारण अपने ब्रतमें दोष लगायगा क्योंकि इस पद्धतिमें उसका उपभोग ब्रती श्रावकको 
भी हो जाता है, अतः न तो ऐसे संकल्पसे द्रव्य देना चाहिए और न लेना चाहिए । 

गृहस्थ यदि देना ही चाहे तो श्राधकक्ों ही संऋल्प करके दे दे | गृहीता श्रातक्क उस द्रव्यका 
स्वामी वन जाने पर उस द्रव्यको दानमें भी दे सकता है ओर स्वयं भी उसका उपयोग कर सकता हैं। 
एसी स्थितिमें फिर किसी भी प्रकारके दोपकी संभावना इस सम्बन्धमें नहीं रहती । वस्तु देनवाला श्रावक 
अपने मनमें भी यदि संकल्प रखेगा कि यह हम मुनिदान हेतु दूसरे श्र।वककों दे रह हैं तब यदि वह 
मुनिदानमें नहीं लग सकी तो उसे दुःख होगा। इसलिए इस सम्बन्धर्मं मनःसंकल्प भी उचित नहीं है। 

(४ ) मात्सयै--बह दोष है जो गृहस्थको स्वेच्छासे दान न देने पर भी दूसरेकी ईंर्यासे उसके 
दान देनेपर होता हैं । अनेक श्रावक अपने अन्य सहदृर्मी भाइयोंका दान देते हुए देखकर उत्साद्वित होकर 
स्वयं दानमें प्रवृत्त होते हैं, उनको यद्द आंतचार या दोप नहीं है । जो श्रावक देना नहीं चाहते पर अपने 
प्रतिपक्षी दूसरे श्र।वकको दान करते देख और उसकी कीति बढ़त देखकर उसे नीचा दिखानेक अभिप्राय- 
से उप्तसे बढ़कर दान देनेको प्रस्तुत हो जाते हैँ उनका यह भाव मत्सयं नामा दाप हूं। इस प्रकारका दान 
यद्यपि दनकी पद्धतिसे दिया गया है तथापि मूल भावनामें इंष्यां द्वोनेसे दान सदोष है । 

(५ ) कालातिक्रम-समय पर दान न देकर असमयमें देना। आहार निमित्त साधुके आने 
ब उसके प्रतिग्रहण कर लेनेपर आद्वारादिके तैयार हं।नेके लिए समय देनेके अभिश्रायसे अथवा स्वयंको 
अन्य कार्यकी आवश्यकता होनेके कारण साधुके पूजनादि कार्योमें इतना समय लगा देना कि जिससे 
आह्वारका काल उल्लंघन हो जाय तो यह कालातिक्रम नामका पाँचबों अतिचार हू । 


१६६ पआावकचमंध्रदोप 


झखनादरसे दान देना, तथा दान देनेकी विधि, समय, योग्यता और बिशुद्धि आदिको भूल जान! 
भी दानके अतिचार हैं। इनका भी उल्लेख परव्यपदेश और कालातिक्रमके स्थानपर किन्हीं आचार्योने 
किया है। दानके वे भी अतिचार हैं । 
विवेकी श्रावक दाताके सप्त गु्ोंको धारण करके दान दे तो उक्त अतिचारादि दोष प्राप्त नहीं 
होते। ये दोष दाताके लिए दुः्खदायक हैं, अतः दानके पूर्ण फजको प्राप्त कर जो सुखी बनना चाहते 
हैं उन्हें अतिचारादि दोष दूरकर ब्रतोंको निर्दोष बनाना चाहिए। भआहारदानकी प्रधानतासे कहे गए 
इन अतिचारोंकी औषधि, आवास और शाख््र दानमें भी यथायोग्य रीतिसे संभावना कर उनसे 
बचना चाहिए ।२०१। 
उपसंहार 
द्वादशव्॒तचिह्ञानि तदतीचारकाश्य ये। 
ज्ञातास्ते चद मे शेषप्रतिमालक्षणं गुरो॥ 
है गुरुदेव | श्रावकके ९२ ब्रतोंका स्वरूप तथा उनके अनिचार मैंने अच्छी तरह ज्ञात कर लिए 
हैं। अब श्रावककी शेष ६ प्रतिमाओंका क्या स्वरूप है, तथा उनकी परस्पर क्‍या विशेषता है, कृपाकर 
मुझे बतावें | 
तृतीय सामायिकप्रतिमाका स्वरूप 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


स्यफत्वा कषायनिचयं समतां सिधाय 
शुद्धाव्मघचभविषये छुखदे स्वभाव । 
चिद्रपचैत्यनिलये निवसेत्सदा यः 
; सामायिकप्रतिमया स विभूषितः स्यात्‌ ॥ २०२ ॥ 


स्यफत्वेत्यादिः--भ्रावकस्य श्र्टे मूलगुणाः दादशोत्तरगुणाशच सन्ति : सर्वेषामप्येतेषां स्व॒रूपं निरूपित॑ प्राक्‌। 
थंद्यपि अतप्रतिमायां द्वादश उच्तरगुणशा सन्ति तथापि तृतीयादिप्रतिमासु कानि तानि बतानि सन्ति यतः प्रतिमाभेदः स्यात्‌ ! 
दितीयाप्रतिमायामपि सा मायिकशिक्ञाव्रतप्रस्ति तदेव सामायिक॑ तृती यप्रतिमाया मस्त न किंचिदस्तरमनयो; । कस्मात्‌ तई 
प्रतिमाभेद: क्रियते ? इत्यत्नोचरयति-द्वितीयप्रतिमायां ये द्वादशोचस्गुणाः काथिता: तेषु पश्मासुत्रतानि तु अतरूपाणि 
निरतिचायणि सन्त शेषांणि सत शीलरूपाणि सन्ति न ब्रतरूपाणि, तेषां व्रतरूपत्वं तु तृतीयादिप्रतिपास्वेव | इदमेब 
तयोरन्तरम्‌ | सामायिकस्य स्वरूप सामायिकशिक्षात्रतस्व॒रूपनिरूपणे प्रतिपादितम्‌ । तदेव सामायिक श्रभ्यासरूपेणु प्रातः 
सायं वा उभयोरपि कालयोवों कालत्रयेषु प्रातःमध्याहसायन्तनेषु वा द्वितीयप्रतिमायां क्रियते । सामायिकस्य कालः 
जघन्यो घटिकाद्व्य मध्यमो घटिकाचतुष्टयं॑ उत्तमस्तु घटिकाषदकमस्ति | इत्यस्थायमपि अर्थः यत्‌ एकवास्मेव 
क्रियंते तदा तत्स्यात्‌ घटिकाद्यपर्यन्तम्‌। प्रातः संध्यायाश्व॒ द्विवारं यदि सामायिकं क्रियते तदा तत्त्याद्‌ घटिका- 
चतुष्टयपर्यन्तम्‌ । सन्ध्यात्रयेषषि यदि सामायिकं कुर्यात्‌ तदा तत्स्याद्‌ घटिकाषरट्कपय॑न्तम्‌ । अ्रथवा प्रातः 
घटिकाद्यं चतुष्टयं पटक वा तथैव मध्यारहे संध्याकाले च क्रियमाणे जघन्यमध्यमोत्तमरूपं सामायिक स्थात्‌ | सामा- 
यिकप्रतिमायां न्यूनतः घटिकाद्रयपरयन्तं उत्कृष्टतस्तु घटिकाषदकपर्य-तं सन्ध्थात्रयेडषपि करशीयम्‌ | तज्ैव सामायिर्क 
निरतिचारं प्रतरूपम्भवति । तस्मात्‌ कषायविषयेभ्यः स्वात्मानं नियम्य इश्टानिष्टजुडिं परित्यज्य समभावमन्ञी- 
कृत्य थोग्यकाले योग्यज्षेत्रे याग्यासने सविनयेन शुद्धेन मनठा कायेन वचसा च॑ सुखदे स्थमावे शुद्धात्मधमंत्रिषये 
चिद्रुपत्तैत्यनिलये सदा धो व्रिक्सेत्‌ सा सामततयकप्रतिमया विधूषितः स्यात्त | २०२ । 


मैजिकाजपएर १३७ 


श्रावकके १२ ब्रतोंमें सामायिकशिज्षात्रत है. यह श्रत द्वितीय प्रतिमामें श्रावक द्वारा धारण) कि 
गया था तथापि बहां यह शीलरूप था । ब्रतप्रतिमाब।ला सामायिक करनेकी आदत डालता है, अभ्यास 
करता है और उसके अतिचारोंकों भी बचानेका प्रयत्न करता हैं तथात्रि यह कठिन व्रत है भ्रतः अतिचार 
लग ही जाते हैं । इस प्रतिमामें यह ८त सातिचार ही हो सकता है निरतिचार नहीं। 

सामायिकका समय प्रातः, मध्यान्ह और साययकाल हैं ।तीनों कालोंमें कमसे कम २ पड़ी, मध्यम 
रीतिमें ४ घड़ी और उत्तम रूपमें ६ घड़ी सामायिक्र करना चाहिए। कोई कोई ऐसा कहते हैं जो 
सामायिकका काल मांत्र २ घड़ी ही है। जो ब्रत प्रतिभाधारी केबल प्रातःकाल दी सामायिक करने हैं वे 
२ घड़ी काल मात्र करनेके कारण जघन्य सामायिक करते हैं | जो श्रातः सायं दानों कालोंमें करते हैं वे 
मध्यम ४ घड़ी सामायिकवाले हैं । इसी प्रकार तीनों संध्याओंमें दो दो घड़ी सामायिक करना ६ घड़ी 
समयवाली उत्तम सामायिक है । साम।यिक प्रतिमावाला उत्तम सामायिक ही स्त्रीकार करता हैं, न कि 
मध्यम या जधन्य। ब्रत प्रतिमावबाला ऋ्मशः जबन्य मध्यम ओर उत्तम सामायिकफा अभ्यास बरता 
है | उभय व्याख्यानोंका निष्कर्य इतना है कि साम[यिक प्रतिमामें सामायिक शिक्षा ब्रत पूर्णृताको प्राप्त 
द्वोता है । द्वितीय प्रतिमामें यह केवल अभ्यासात्मक है अतः अतिचारादि दोष ससे प्राप्त दो जाते हैं । 

सामायिक प्रतिमाबान्‌ जो एकान्त हो, जन संपर्क रदित हा, जीवजन्तुकी बाधा रहित ६, अति 
शोत या अति ऊण न हो एसे याग्य ज्षेजमें याग्य काजका विचारकर खड़्गासन या पदूमासनते अथवा 
अधेपदूमासनसे अत्यन्त बिनय भावसे पंचपरमेष्ठीकी भक्तिका हृदयमें घारणकर उनके आद्शपर पहुँचने 
की भावना रखता हुआ मानसिक वाचनिक तथा कायिक ्रवृत्तियोंकी चंचलताको रोककर उन्हें स्थिर 
कर स्वात्मध्यान करता है । 

सुखमें दुःखमें, धनिकता ओर दरिद्वतामें, मृत्तिका और रक्षमें, शत्रु और मित्रमें, हटके संयोग 
में और उसके वियागमें, मदलमें और स्मशानमें, निन्‍दा करनवालेमें ओर अपनी प्रशंसा करनेवालेमें, 
अपनेको मारनबालेमें ओर अपने पर हास्त्र प्रहार करनेबातमें प्रत्यक विरुद्ब स्थितिके रहते हुए भी 
जो अपने को समान बुद्धिबाला बना सकता हैं वही सच्चा साधायिकी है । ऐसी समता बुद्धिका निवासी 
ही बिपय कपायोंसे अपनेफो बचाकर शुद्ध चिन्मय स्थत्रात्ममन्दिरका प्रतिष्ठित देवता है । वही संबर ओर 
निजेशको प्राप्तकर मोक्षका अधिकारी है । निम्नेन्थ दिगम्बर साथु ही इस के राबत्‌ कटार ब्तका 
सच्चे स्वामी हैं | बिना सामायिकके मुक्ति प्राप्त नहीं हाती। जितने भी व्रत है उन सबका एक्सात्र 
उद्दोश्य समता भावकी प्राप्ति ही है। यद्यपि साधु प्रतिसमय अपने परिणाम ऐसे ही समता रूप रखते हैं 
तथापि उस भावनाको उन्नत बनानेके लिए संध्यात्रयमें साभायिक करते हैं । 

गृहसुथ भी देशब्रती है और मद्मात्॒तका अभीलाषी है अतः उस महत्त्वशाली अवस्थाको प्राप्त 
करना चाहता है | इस दृष्टिप बह इस प्रतिमामें नियत काल तक उसे स्वीकार कर उतने समय मद्दात्रती 
की तरह विशुद्ध परिणाम्रत्राला बन जाता है। द्वितीय प्रतिमाबाला इस ब्रतका आरंभ करता हूँ तथा 
बतीय प्रतिम्ामें लथा डससे आगे आगे छी प्रतिमाश्रोंमें उस ब्रतका पालन करते हुए घृद्धि होली है, ओर 
शथ दिगम्वर मुनि अवस्थामें उसका पूणरूप प्राप्त करन की योग्यता आती ह। कं 

मन बड़ा चतद्बल है। अनादिसे बिगड़े हुए संस्क्रार इस पर हैं। उन संस्कार हर को पूर कर 
शायुवेशसे भी अत्यन्त घम्चन और बिजली की चमकते भी अविक परिबर्तनशील उस मानलिक वृक्षिको 
सुसंस्कारोंले संए फ़रिल करना भहुल कठिक्तम कार्य है। यद्दी एक सात्र कार्य हे जिसको सिद्धिके श्र 


श्ध्द आपकधर्मप्रदोष 


मुनिजन जीवनभर प्रयत्न करते हैं । अनेक प्राणियोंने तो अनेकानेक जन्मोंमें मुनिन्रत धारण कर इस पर 
आरोहण किया है तब कहीं जाकर सफलता पाई है। अनेक इतने प्रयत्नों पर भी सामायिक को प्राप्त 
करनेमें असफल रहे हैं । इस प्रकार इस एक मात्र लब्यभूत सामायिक की प्राप्तिके लिए बहुत साबधानीऊे 
साथ सामायक प्रतिमाबान्‌ गृहस्थ नियत समय तक प्रतिज्ञा बद्ध होकर प्रयज्ञ करता है। ग्रृहस्थके 
सप्त शीलोंमें सामायिक शील यहां पुणे होता है । 

पूषे या उत्तर मुख होकर खड़े होकर नमस्कार मन्‍्त्रका नोवार स्मरण कर उस दिशामें होनवाले 
केबली, श्रुतकेवली, आचार्य, उपाध्याय, साघधुजन, जिनमन्दिर, जिनतीरथ, चरणचिह्न और भगवानके समव- 
सरण आदि मंगलभूत वस्तुओंको बारंबार स्मरण कर प्रदक्षिणात्रयके प्रतीक तीन आजतं पूर्वक 
उन सथको प्रणाम करे | ऐसा ही चारों दिशाओंमें करके पुनः पूर्व या उत्तर मुख हो जाय जैसा पूर्वेमें था। 
इसके बाद त्रिलाकमें स्थित पंचपरमेष्ठीका तथा कत्रित अक्षत्रिप चैत्याज्नयोंका, तीर्थोका, समवसरणादि 
समस्त धार्मिक स्थानोंका स्मरणकर उन्हें प्रणाम कर बेठ जाय अथवा खड़े रहकर सामायिक करे । 

स्व प्रथम अपने जीवनकालके या दैनिक जीवनके पापों ओर अपराधोंका विचार कर उनकी 
आलोचना करे | भगवानसे कृत कर्मक्रे लिए क्षमा याचना करे । इसके बाद आगे कभी ऐसे पाप का 
अपराध मैं न करूं ऐसा विचार कर उनका त्याग करें। इस तरह प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान विधिको 
करके विषय कपायोंकी चिन्तासे सत्र प्रकारसे मुक्त होकर समता भावका आसेवनकर स्वात्मावलंबियों व 
श्रेष्ठ पद्च परमेष्टियोंकी वन्‍्दना करे व उनके गुणोंकी स्तुति करे । एसा करते करते व संसारकी दशाका 
विचार करते करते बारह भावनाओंका आलंबनकर शरीरसे भी ममत्व त्याग स्वात्मध्यानका अभ्यास करे । 
इसका नाम सामायिक है। पद्चनमस्फार मंत्रका जप, सामायिक पाठ वाचन, अन्य कविक्ृत्त स्तुतियां ब 
बन्द गके पाठ ये सब उक्त कार्यके लिये आलंब्रनभूत हैं । इनका आश्रयकर अपने मूलोद्देश्यकी 
पूर्ति करे । 

इस तरह साम।य्रिक प्रतिमाका स्वरूप हैं । यह ब्रती पूर्वाक्त पाँच अतिचारोंका बचाव तो करता ही 
है साथ ही सामायिकमें ओर भी अनेक दोष आ जाते हैं जिनको ३२ दोपमिं नियुक्त कर उनके त्यागका 
जपदेश दिया गया है उनसे बचनेका भी प्रयत्न करना चाहिये, यही बात आचाय आगे प्रतिपादन 
करते हैं ।२०२/ 


( अनष्टप्‌ ) 


डाशत्रिशदोषा! कथिताः सामायिकबिनाशका. | 
त्याज्याः स्वात्मा यतः स स्याच्छुदचिद्गृुपनायकः ॥२०३॥ 
द्वार्िशदित्यादि :- सामायिकस्य विनाशका: द्वार्तिशद्रोपा: सन्ति। तथा सति न किचिवुत्तम फल- 
भ्मबति | अनादरात्‌ गर्वात्‌ कौतिसंपादनामिलापात्‌ परपीडामवगण॒म्य कायमस्थिरीकृत्य वक्रमुखेन संकुचितश- 
रीरेण ऊर्धवाघोमागसंचलनेन दुष्टपरिणामसहितेन आगमाम्नायविरद्धेन समयेन ग्लानिसद्वितेन स्वबुद्धिविद्याधन- 
गौस्वमनुभवता शानकुलोच्चलमनुभवता चोखत्‌ प्रच्छुन्नक्पेण सापायिककालमुंन्नष्य भयोत्पादककर्मणा सावशवचनो- 
झ्ारगपूर्षक परनिन्दया श्रुयुगं चालयता संकोचयता वा यत्र तत्राअलोकयता स्थानप्रतिलिखनमकृत्या च अव्यस्थित- 
मनसा यत्किचिदप्नि विचारयता गुनशुनेति यत्किचदुपि उच्चारयता भेकवत्‌ मच्ये मध्ये उच्चैधंच उच्चारयता 
पिस्मृतितया खण्ड पाठमुच्चास्यता वा लौकिकवांछ्ायुक्ताचियेन बद्मा तद्दा सामायि्क न करणीयम्‌ | तथाफरणे तत्य 


नैष्टिकायार १६६ 


किचिंदप साफल्य॑ न भवति । निर्दोषसामायिकेन कर्मणां श्रास्वो न मपति, संयरपुरस्सरं निर्जरा भवति संबर- 
निर्जराभ्यामेव मुक्तिभवति तस्मात्‌ भवदुःखभीतेन सादरं यथासमय्ं विशुद्ध परिणामेन प्रमादरहितेनेव सामायिक 
प्रीतिपूरषक केन्यं यतः स आत्मा शुद्धाचिद्रपनायक; स्यात्‌ || २०२ |। 


सामायिकमें ३२ प्रकारके दोपोंकी संभावना शाब्तोंमें बताई गई है। अनादरसे, गवेयुक्त, दूसरोंसे 
कीर्ति मिले इसलिए, दूसरोंको पीड़ा उत्पन्न करते हुए, अपने शरीरकों स्थिर न रखकर, अंग चलाचल 
करते हुए, तिरके मुखसे अथवा संकुचित शरीरसे, ऊँचानीचा शरीर करते हुए, दुष्परिणामोंसे, 
आम्नायविरुद्ध, भयप्तहित, ग्लानिसहित, या अपने बढ़प्पनका अनुभव करते हुए अपनी उच्चजाति 
कुलका गौरव समभते हुए और चोरकी तरह छिपते हुए, सामायिकके कालका उल्लंघन कर सामायिक 
वरना उचित नहीं है | इसी तरह दुवेचन, पापवचनोच्चारण पूर्वक, परनिन्दावचन उच्चारण पूचेक, भोंह 
चढ़ाकर या संकुचितकर, स्थानकी शुद्धि न करते हुए भी चारों दिशाओंमें दृष्टि फेर्ता हुआ 
सामायिक न करे ! 


अव्यवस्थित चित्तसे अथवा जो समय पर मनमें आवे उसका बिचार करता हुआ, 
चाहे जो कुछ बोलता हुआ, गूँगेकी तरह गुनगुनाता हुआ, मेढककी तरह बीचमें जोर जोरसे 
चिल्लाता हुआ, विस्मृतिके कारण अशुद्ध तथा खंडित पाठ पढ़ता हुआ और लोकिक लाभकी इच्छासे 
जो सामायिक करता है उसकी सामायिक सदोष होती हे। उक्त ३२ दोपोंको तथा इसी श्रकार 
के अन्य दोपोंको जेसे साम।यिकमे अँगड़।ई लेना, हाथ पैर पस्तारना, अंगुली चटकाना, नख तोइना, 
ताली बजाना, चुटकी बजाना, लवंगादि चबाना, शारीरिक झंगार व वदस्धोंकी सम्हाल पर बारबार ध्यान 
देना, असूयासे किसीका बुरा चिन्तवन करना, किसीकों अनिष्ट कार्य करते देख चिन्तित द्वोना, क्राध 
करना और सामायिक्रके बाद अमुह कारये करूँगा ऐसी चिन्ता करना इत्यादि अनेकानेक दोष सामायिकमें 
प्राप्त होते हैं उनसे बचना चाहिए । 


सामायिक सब प्रकारसे अपनेकों संकोचकर आत्मथ्यानमें अपनेक्रो लगानका कठिनतर काय 
है। अनादि कालीन र/गद्वेपफे संस्कार बिना कारण भी प्रति समय सामने आते रहते हैं। व्यवहारमें 
यदि कोड़े यात्राकी तयारी कर रहा है तब्र उसमें व्यस्त द्वोनेसे अन्य इन्द्रियोक्ें विषयोंका उक्त समय भूल 
जाता है इसी प्रकार जब नाटक देखता है तब कण और नेत्रके विपयोंके सिबाय स्पशन रसन और प्राणके 
विपयोंकी ओर चित्तवृत्ति नहीं जाती । पर सामायिकके समय चित्तके घोड़ेका दीड़नके लिए खुला मैदान है 
अतः साधारण समयक्री अपेक्षा वह न जाने कहाँ-कहाँ की दोड लगाता है। इसलिए अत्यन्त सावधानीके साथ 
अपने मन, वचन और कायको स्थिर करके अपना उपयोग ध्यानमें लगाना चाहिए । सामायिक संवर ओर 
निजेराका कारण है, निजेरा और संवर ही मुक्ति प्राप्तिके हेतु हैं, अतः संसारके दुःखसे जो भयभीत हैं 
उन्हें आद्रसहित, निराकुलतासे, बिशुद्ध परिणाम बढ़ाते हुए प्रमाद रहित होकर तथा अत्यन्त सावधानीसे 
सामायिक करना चाहिए । 


सामायिक प्रतिमावानके लिए सामायिकका कार्य मुख्य हे। सामायिकके समय उसकी स्थिति 
महाव्रतीकी है । उतने काल तक आचार्योने उसे उपचार से महाद्रती ही कहा है। शिक्षात्रतके नाते ही 
यह मुनित्रतकी शिक्षा देनेबाला क्रत है। इसलिए इसमें श्रावकको यह समम कर बेठना है कि मैं: तने 
समयके लिए मुनि हूँ। मेरे पाचों पापोंका यद्यपि पूर्णतया त्याग नहीं है तो भी सामाग्रिकके कालतक में 
सर्वेदिशाओंमें अावागमनवा तथा पाघों पापोंका सर्वथा त्याग करता हूँ । दुष्टविचारोंका, दुष्टबचनोंका तथा 


२८० अापकणम पदोप 


फाय संबंधी अन्य सम्पूर्ण कार्योंका मुझे त्याग हे। मुनिके समान हो साम्यमाबक्रे धारक उस्त श्रातरकके 
' सामाथिक कालमें यदि चोर चोरी करता हो, पुत्र मरणको प्राप्त हो जाय, स्रीमियोग हो जाय, गृद्द दाह 
हो जाय, कठिनतर उपसर्ग सामने आजाय, वज्ञपात हो जाय और सर्पाद दुष्ट जम्तु शरीरपर श्रा जाय तो 
भी सामायिकसे विचलित नहीं होता | 
बिचलित न होने का यह अथे है. कि वह चित्तम बिकल्प उत्पन्न नहीं करता। वह घन ऊुंटुंब 
और विषयोंसे तथा शरीरसे भी उतने काल निर्मोददी हैं। स्थिति तो यथार्थमें ऐसी ही द्वोनी चाहिए । 
तब ही श्रनाखबण अर्थात्‌ संवर और निजरा होती है । 


सामायिक एकान्तमें, जनकालाहलशन्य ओर बाधा रहित स्थानमें करनी चाहिए। इस नियमका 
तात्पये ही यह है कि चित्तकी चम्बलताके कारण पहले ही दूर करदे। फिर भी यदि उक्त करण आ पड़े 
तो चिक्तको ग्लानियुक्त न करे । स्थान छाड़े नही, शरीर मोड़े नहीं। कठिनसे कठिन द्वानिकों समता 
पृथक सहले । 

इस समय एक प्ररन उत्पन्न होता है कि अनेक प्रतिभावान सज्जन जो तीसरी प्रतिमाके धारी हैं 
अथबा। उससे भी अधिक प्रतिमाओंका पालन करते हैं; ग्यारहबीं प्रतिमा घारण कर जिन्होंने च्ल्‍लक 
ऋरत भी धारण किए हैं अथया ऐलक हैं, आयिकाएँ या क्षल्लिकाएं हैं अथवा दिगम्बर मुनि हैं । इनमें जो 
रेल, मोटर, बायुमान आदि द्वारा यात्रा करते हैं वे सामायिक्र उन सवारियोंमें ही करते हैं या समय 
चले जाने पर किसीभी अन्य समयमें सामायिक करते दें सो यह उचित हूँ या नहीं । 


उत्तर इसका सहज है । यह प्रश्न द्वी इस बातका सूचक हैं कि सामायिकके रुबरूपको देखते 
हुए यात्रामें (रेल मोटर आदिमें) सामायिक नहीं हा सकती और चूकि ज्ञानवान्‌ विद्वान्‌ त्यागी वर्ग भी 
रेलमें सामायिक करता है तब्र उसके परिणाम स्थिर कैसे रह सकते हैं । 

यथार्थमें सामायिक प्रतिमाबालेकी अपनी सामायिकको प्रमुख मानकर अन्य कालमें दी रेलयात्रा 
आदि करनी चाहिए। भले ही ऐसा करनेमें समय अधिक लगे, मार्गमें उतर जाना पड़े, कुद्य पैदल 
यात्रा भी करनी पड़े । यदि इतना त्याग भी मनमें न आया हो तो सामायिक प्रतिमा या आगेकी 
प्रतिमाए स्वीकार नहीं करनी चाहिए | 

जिस ब्रतकों पालन करनेकी सामथ्ये न हो उसे अभिमानसे, लौकिक कीर्तिकी अभिलाषासे 
अथवा तात्कालिक उन्नत भावनासे धारण कर लिया हो तो उसका यथाचित निर्वाह करना ही अपने 
लिए श्रेयस्कर है। यदि पालन करना शक्य न हो तो जितने ब्रतोंका निर्दोष पालन दो उतनी ही 
प्रतिमाएँ रखनी चाहिए। शेषकी भावना रखनी चाहिए | 

ऐसा करनेसे प्रतिज्ञा भंग होगी, श्रतः ऐसा उपदेश देना कार्यकारी नहीं हे ऐसी आशंका यहों ह। 
सकती है। इसका समाधान यह है कि जो कोई ब्रती व्रत पालना चाहता है ओर कोई उसे ब्रत त्यागका उपदेश 
देते हैं तो उपदेशक अबहय पापी हैं। ऐसा उपदेश 'पापोपदेश” होगा, तथा दूसरोंको ब्रत भ्रष्ट करानेका 
महान दोष उपदेष्टाको लगेगा। य्हाँ यह स्थिति नहीं हे । स्थिति यह है कि भावनावश या दुर्भावनावश 
किसीने प्रतिमा ग्रहण कर ली है और बह उसका निवाह नहीं कर रहा है तो उसके लिए 
प्रथम उपदेश तो यही हैं. कि उसे हर प्रकारकी शक्ति लगाकर अपनेको £ तके वास्तविक रूप पर ले 
आना चाहिए । इतनी प्रेरणाके बाद भी याद कोई व्रत नहीं पालता है, केवल ब्रतकी खोल ओंढ़े हट, 


नैष्ठिकाचार २०९ 


तब उसे यह उपदेश ही दिया जा सकता है कि इस झूठी खोलको ओढ्कर दूसरोंको घोखा न दे और 
अपमनेको कूपमें न ढकेल । इससे जिनमार्ग्की अतभावना भी होती हे । इसलिए यदि कोई अपनी शाक्ति 
ओर परिणाम विशुद्धिके अनुसार ब्रतोंका ( प्रतिमाओंका ) पालन करेगा तो जितना पालन करेगा 
उतना लाभ मिलेगा । यद्यपि पूत्रं ब्रतका यह भंग होगा और व्रत भंगका दोष उसे आयगा, पर बह 
तो इससे पूर्व भी आता था; क्‍योंकि ब्रत तो उससे पलता नहीं था, केबल उसका ढोंग ( बेप ) था। 
इस मिथ्या बेषसे बह भी धोखे में था और दूसरे भाइयोंका धोखा देता था। इस मायाचारीसे बह 
बच जायगा। अतः विशेष कहनेसे क्‍या ९ मिथ्या बंप रखकर ऊँचा वतानेकी अपेक्षा नीचा भेप रखकर 
शक्तिके अनुसार ब्रत पालना उत्तम है। इससे व्यक्तिको तो दोष होगा पर उसे मार्गको दूषित करनेका 
जो महान्‌ पाप हे वह न होगा। 


रेल, मोटर आदि सवारीमें बेठकर सामाय्रिक करना किसी भी प्रकार संभव नहीं है। मात्र समय 
पर उसकी यादगार है । यदि येन केन प्रकारेण भी सामायिक कर सकता नहीं तो पछताता है । न तो वहाँ 
एकान्त है, न योग्य क्षेत्र है और न स्थिरता है । जहाँ सामायिकमें शरीरका भी हलन चलन करना निषिद्ध है 
वहाँ सामयिकी मजेमें सवारीपर सवार हो सेकड़ों मोल चला जा रहा है । स््री पुरुप बच्चोंटा संत्रपे द्वोता 
जाता है | सामानका परिग्रद साथ है उसे कोइ ले न जाय यह चिन्ता है। टिकट कलेक्टर टिकट मांगने आ 
जाय तो धर्मसंकट है। स्टेशन पास आ रही हो तो जपन या पाठ पढ़नेकी अतिशीध्रता है। ऐसा कोई 
दोप नहीं जो न लगता हो । दोप लगना तो दूरकी बात है बहां तो सामायिक ब्रतका पालन दी नहीं है । 


जो ब्रत प्रतिमाधारी हैं जिन्हें सामायिक सातिचार है वे भी रेलपर सामायिकर नहीं कर पाते हदें । 
उन्हें समय पर केवल स्तुति बन्दना आदि पाठके द्वारा सामायिक्रके कालको उत्तम रीतिसे व्यतीत करना 
चाहिये और यात्राकी समाम्रिक्ते स्थानपर योग्पतानुसार सामाय्रिक करना चाहिये। यद्यपि एसा करनेमें 
कालका उलंबन होगा और यह अतिचार होगा तथापि प्रसंगतः ऐसा अतिचार ब्रत प्रतिमा लग सकता 
है इसीलिए उसके ये ब्रत निरतिचार नहीं हो सकते। इन अतिचारोंसे रहित सामायिककी प्राप्तिके 
लिए यह तीसरी प्रतिमा है। यहां मी यदि जानवूककर यात्राको प्रमुख काये मानकर व्रतकों गौण 
कर दोप लगाए जांय तब तीसरी प्रतिमाका वर्णन दी व्यथ हो जायगा। 

सारांश यह है कि विवेकसे ही कार्य करना श्रेयस्कर है। अन्यथा हानिप्रद भी है। ऐसा नहीं है 
कि जितना सभे उतना अच्छा । यदि ऐसा ही है तो उच्च भेपकी घोषणा नहीं करनी चाहिए, जो बने 
सो ही पालन करे । कोई आपत्ति नहों है। इस प्रकार तीसरी ग्रतिमाका स्वरूप है। उसका यथोचित 
निर्वाह करनेवाला ही उसके वास्तविक लाभको प्राप्त कर सकता हैँ ।२०३। 

प्रोषधोपजास नामक शीलब्रतकी पूरंता चतुर्थ प्रोपधोपवास नामक प्रतिमा होती है, अतः 
उसका स्वरूप कहते हैं-- 

( बसनन्‍्ततिलका ) 


त्यकत्था कपायविषयान्‌ गदहकमसक्ति | 
भुक्ति प्रमादजननीश्व चतुर्विधां यः । 
कुवश्च पर्वद्वसेषु. सदोपवास । 
जून चतुर्थप्रतिमाप्रतपालकः सः | २००। 
२६ 


२०२ ह शआाचकथधम प्रदीप 


स्यफ्त्वेत्याद्‌ः- रुप्तशीलेषु शिक्षाव्रतेषु बा मुनित्रतशिक्षाराधनाथथेंषु प्रोषधोपवासबतस्य निहूपणं कृतम्‌ | 
यय्प्राक्‌ प्रोषधोपबासः अतप्रतिमायां शीलरूप आसीत्‌ स एबं चतुर्थप्रतिमायां त्रतरूपोअस्ति | अनज्नैव तस्य परिपूर्णता 
भवति । ब्रतेडस्मिन्‌ प्वेदिवसेषु श्रष्टम्यां चतुर्दश्याश्व कप्रायविषयान्‌ क्रोधाइड्डा रकपटलोभादिकान्‌ पश्चेक्नियविषयान्‌ 
गहकर्मसक्ति व्यापारधारस्मासक्ति प्रमादजननीं चतुर्विधां मुक्तिश्व त्यक्ता यः सदोपवासमुत्तममध्यमजघन्यमेदगर्भ 
यथानियमं कुर्षज्षास्ते स नून॑ चत॒र्थप्रतिमाअतपालकः स्थात्‌ । प्रोपधोपवास्य त्यो भेदाः प्राक्‌ प्रतिपादिता एवातो 
नेह प्रतन्यते। उप-समीषे स्वात्मनि निवासः स्थादुपवासः । स्वात्मध्यानं स्वस्थैवालम्बनं स्थोद्धासस्यैव चिन्तन 
स्वात्म भिन्‍नश रीरचिन्तापरित्य गः पश्चेन्द्रियविषयचिन्तात्यागः कपायनिमित्तभूतार्थचिन्तापरित्यागः ग्रहोथोगारम्भ- 
योरपि चिन्तापरित्याग: फोठुम्बिकमोहबिरग;/ समताभावश्च चतुर्थप्रतिमायां निप्रमेन स्थादिति तात्पर्यम्‌ | २०४ | 


पहिले ब्रत प्रतिमामें सामायिक शीलकी तरह शिक्षा ब्रतोमें प्रोपषषापवरास भी एक शील रूपसे वर्णित 
किया है । उस ब्तका प्रारंभ यद्यपि व्रत प्रतिमामें ही हो गय। है तथापि उस ब्रतकी परिपूर्णता अर्थात्‌ 
निरतिचार आवश्यक परिपालन इस प्रतिमामें होता है। वहाँ यह ब्रत अभ्यासरूपमें था, अतः अतिचारों 
की संभावना थी, यहाँ चतुर्थ प्रतिमामें अब वह त्रतरूपताको प्राप्त हो जाता है अतः उसका निरतिचार 
प्रतिपालन इस प्रतिमामें आवश्यक है । 

यह बताया जाचुका है कि श्रावकके उत्तर व्रत कुल १२ हैं। जिनका प्रारंभ द्वितीय प्रतिमामें 
हो ज्ञाता है। किन्तु उन ब्रतोंकी पूर्णता वहाँ नहीं होती है । वहाँ केवल पश्नाणुब्रत निरतिचार पालन हँते 
हैं। शेष सात उत्तरगुण शीलव्रत हैं अर्थात्‌ ब्रती उन्हें अपने अभ्यासमें लेता हैं ओर तद्रप अपने 
स्वभावको बनाता है । इस प्रयत्नमें अनभ्यासके कारण कभी अतिचारादि दोष लग जाते थे। अब उन 
सातोंकी पूर्णताके हेतु ही आगेकी सम्पूण प्रतिम।एँ हैं । 

श्रावकके त्रत एकदेश हैं । एक+शका अथ हैं असंपूर्ण | अपूएतामें अनेक भेद होते हैं । पृर्णताका 
कोई भेद नहीं होता। एक्र रुपयामें एक आना रुपयका अपुणुरूप हे ओर पन्द्रह आना भी अपूर्ण रूप 
है तथापि दोनों में कई गुना अन्तर हैं। इसी प्रकार देशत्रती होनेपर भी द्वितीय प्रतिमाके ओर दशर्ची 
ग्यारहवीं प्रतिमाके श्रावकों में बहुत बड़ा अन्तर है। श्रावक्र जितनी अधिक 4तिमा बढ़ाता जाता है उतना 
ही वह श्रावकत्रतोंको पूर्ण कर महात्रतोंकी प्राप्तिकी ओर जारहा है । 

सामायिक ब्रतमें जिस प्रकार सामायिकका काल उसी त्रत की तरह व्यत्तीत करनेका उपदेश दिया 

। डसी प्रकार इस प्रतिमावाला श्रावक अपने पर्बके दिनोंका अर्थात्‌ प्रत्येक अष्टमी और श्रत्येक 

चतुदेशीका सम्पूर्ण समय समधी होकर व्यत्तीत करता है ! बह उस दिन कितना भी घार डपसग आवे 
क्रोध नहीं लाता । कितनी हो हानि हो क्रिसीको घोखा नहीं देता । कितना भी लाभ का सुयोग हा लोभ 
नहीं करता। भोजन मात्रका परित्याग करनेसे अथवा रसरहित भाजन अंगीकार करनस॑ रसनेन्द्रिय के 
विषयसे दूर रहता है। तेल, इल्र, पुष्प, केसर, धूब आदि प्राण इंद्वियके विपयोंका उपयोग नहीं करता। 
विभिन्न-प्रकारके दृश्य, नाटक, खेल तमाशे नहीं देखता । अनेक प्रकारके नाटक संगीत बाद्य नृत्यादि जो 
कर्णन्द्रियके लिए मनोरम विपय हैं उनके सुननेका त्याग करता है। अपनी मानसिक वृत्तिको वशमें 
रखकर धमंध्यानमें लगाता है । 

स्वाध्याय, पूजन, धर्मोपदेश, धर्मश्रवण, धर्मध्यान इतना ही उसका कार्यक्रम उस दिनका है। 
उसके सम्मुख पुत्र हो या मित्र हो या शत्र हो सब पर समव्यवह्ार करता है। किसीसे रागढ्वप नहीं 
करता। मोहका त्याग करता है ओर पूर्ण ऋ्मचये पूर्वक आत्मस्वरूपके ग्राप्त करनेकी चिंता रखता ह। 
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इस ब्रतमें केबल भोजनका त्याग प्रमुख नहीं है । विषय, कपाय, रागद्वेष, आरंभादि ग़हकाये और निद्रा आल- 
स्वादि प्रमाद ये मुख्यतया वर्जनीय हैं | इनका प्रभाव अपने ऊपर नहों इसलिए आहारका त्याग करना पड़ता 
है । जा पूणुतया आहार त्यागमें असमर्थ हैं, बिना आहारके परिणाम स्थिर न हो रहते, संक्लेश होता है 
वे एक बार आहार करके भी इस त्रतका पाज्ञन करते हैं। वह आहार रसरहित हो, जिहवाका स्वाद न 
रहे ओर भूखके कष्टको दूरकर अपने उपग्रागकों अस्थिरता मिटाकर धर्मध्यानमें सहायक ही सके यह 
प्रयत्न होना चाहिए । 

भोजनके त्यागके क्रममें एक बार भोजन, अल्पभाजन, रसरहित भोजन या सम्पूर्ण मोजनका त्याग ही 
शास्त्रविहित है। इन्हें एकाशन, ऊनोदर, रसपरित्याग और अनशन ऐसा क्रमशः शास्त्रोक्त नाम प्राप्त हैं 
बर्तेमानमें इस त्यागमें भी कुछ मनोकल्पित पद्धतियां स्वीकार करली गयीं हैं यथा--पर्वेके दिन अन्नका 
त्याग कर फलादिका, दुग्धादि रसोंका व सेवा आदि गरिए पदार्थोक्रा सेवन। कुछ त्रती अज्नादि आहार 
प्रहण कर भी जलका त्याग कर देते हैं और दुग्धादिपान द्वारा जलको कमी को पूरा.करते हैं। टीकाकार 
की दृष्टिमें ये दोनों विधियां आगममें कहीं नहीं वतायी गयीं हैं । 

अन्नाहारका त्याग करके अन्य आहार रखनेका क्रम सल्लेखनामें बताया गया है। जहां आहार 
मात्रके व्यागकी भावना है वहां आहारकी कमीकी पूर्तिके लिए अन्नके स्थानमें विभिन्न रसों व फज्ञोंके 
ग्रहण की बात नहीं कह्दी गई है। किन्तु नीरस आद्वारका विधान है । यदि पेय पदार्थोका उपयोग भी है तो 
केबल दुग्ध या छा आदि या उसके बाद गरम जलमान्रकी विधि बताई गई है। अथवा रात्रि 
भाजन त्यागमं चतुविधाहारका त्याग न कर सकनेवालेको तीन प्रकारके आहारके या दो प्रकारके 
आहारके या एक प्रकारके हा अन्नाहार के त्याग की चर्चा हैं| उसका प्रयोजन इतना ही है कि 
अन्नाहारत्यागोी रात्रिमें अन्य पदथोका ही उपयाग कभी कभी करेगा। अन्नाहारी तो नित्य 
आहार करेगा। अन्न तो प्रधान भोजन हैं । यदि वह दिनमें नहीं किया गया ता वह रात्रिमें नियमित 
चलंगा जा ठाक नहां। यदि दिनमें अन्नाहार द्वारा शारा|रक आवश्यकता की पूर्ति हां गई है तो फिर रात्रिमें 
आहार ग्रहण न कर ओर घार घार संपूण आहारके स्यागका अथवा दो तान प्रकारके आहारके त्यागका 
प्रयत्न करंगा। 

उक्त दोनों अवसरोंसे प्रतिमाघाराक्षे पके दिनका श्राह्मार त्याग दूसरे प्रकारका है। नहीं तो 
अनशन, अवमोदय और रस त्याग आदिका विधान ही क्‍यों है अतः ये नए प्रकारके त्याग त्यागके उद्दोश्य 
को पूरा नहीं करते अतः ग्राह्म नहीं दूँ । विधि बिद्वित नहीं दें । अपितु त्यागके मार्ग की अपेक्षा रसनेन्द्रियके 
बविपयमें प्रबृत्तिकारक होनेसे अग्राह् हैं | 

प्रथम तो कल्पित प्रवृत्ति करना उचित नहीं है और यदि करना भी दो तो वह उस 5तिमा था 
ब्रतके उद्द श्यकों पूरी करती हो तभी बह ग्राह्मय हो सकती है, अन्यथा वह एक आत्मवश्ना होगी । 

इसी प्रकार जो लोग मात्र चतुविधाहारका त्याग कर देते हैं और क्राधादि पर बिज्ञय प्राप्त नहीं 
करते, इन्द्रिय विषयोंसे बिरक्ति नहीं करते, व्यापार या आरंभादिकी प्रवृत्ति बराबर बनाए रखते ्ं 
वे भी ब्रतके उदच्द श्यकों पूरा नहीं करते । ब्रतीको दर प्रकारका श्रयत्न कर अपनी प्रवृत्तिकों उस रूपमें 
लाना चाहिए जिससे कि उसकी बेराग्य रावनाको प्रोत्साहन मिले, परावलम्बन छूट जाय, स्वावल॑बनको 
वृद्धि हो । यही मुक्तिका सागे है, अन्यथा वह संसारका ही मार्ग होगा । न्‍ 

जेनधर्म निशृत्तिप्रधान धर्म है। निदृत्ति ही इसका उह्ँं हय है। प्रृत्तिका उपदेश यहाँ कदाचिन्‌ 
भी नहीं है। यदि कद्दीं है भी तो निवृत्ति मार्ग पर बढ़नेके लिए महान प्रवुक्तियोंको रोककर अट्प- 
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प्रवृत्तिको प्रोत्साहन दिया गया है। अतः ब्रतीको यह सदा स्मरण रखना चाहिए कि हमारी वृत्ति और 
हमारे काय वक्त उद्देश्य की पूतिकी ओर जा रहे हैं या नहीं । यदि जा रहे हों तब तो उसके प्रत निर्दोष 
पलते जांयगे और यदि नहीं तो वह क्रमशः अब्रती दशा को प्राप्त होगा। ऐसे व्यक्ति स्वाभिमानके वश 
होकर व्रतके बाह्यरूपको बनाए रखते हैं और अन्‍्तरंगमें उससे रहित हो जाते हैं । यह मायाचार पूर्वक 
क्रिया अब्नतकी क्रिया है। इतना दी नहीं. मायाचारके कारण वह दुर्ग तिका भी कारण है। अन्यधर्मात्माओं 
की ठगी का कारण होनेसे धमंका मार्ग भ्रष्ट करनके कारण वह नरकादि दुर्गतियोंका भी कारण है । अतः 
ब्रतके उद्द श्यको पूर्णा करते हुए आगमोपदेशित पद्धतिके अनुसार प्रोषधोपवास करनेवाला चतुर्थ प्रतिमाका 
धारी है । २०४ । 
पश्चमप्रतिमाचिक् किमस्त मे गुरो वद | 


हे गुरुदेव पद्चम प्रतिमाका क्‍या स्वरूप है, कपाकर कहेँ-- 
( वसन्तठिलका ) 


अग्न्यादिपाक रहितस्य फलादिकस्य 
कार्य न सेवनमितीह निजात्मविद्धिः ॥ 
आत्मा स्वयं हानुपमा विमलो यतः स्यात्‌ 
स्वस्थों मनाक्षांवजयी कृतकृत्यभाक्‌ सः ॥ २०५॥ 


अग्नीत्यादिः--यत्‌ सचिचं पत्रादिक फलादिक वा अग्न्यादिपाकरहित अ्प्रासुकमित्यर्थ: तस्य 
निजात्मविद्धिः सेवन कदापि न कार्यम्‌ । अग्न्यादिसंस्काररहितानि जलानि फलासि पत्राणि पुष्पाण मूलानि च 
सचित्तानि भवन्ति । तेषु स्थावरप्राणिनां सदूभावो विद्यते । यद्यपि श्रावकेश किल त्रसघातस्थेत्र त्याग: कृत: न 
स्थावरघातस्य तथापि दयापरत्य किलात्य वतंते एवं परिणाप्ः यत्‌ सचित्त द्वव्य ने भोक्तव्यं अ्रचित्तेनेव 
स्वोदरपूरणकरणं श्रेयः ) सचिचेषु पुष्पाणां त्याग: मधुत्रत एवं कृत: । कन्दानां मूलानाञ्व बहुस्थावरघातत्वात्‌ 
अनन्तनिगोदाभ्रयत्वाच अ्रमच्यत्याण एवं त्याग: कृतस्तथापि उदाहरणरूपेण सचिचेषु तेपामत्र चर्चा कृता । 
प्रत्येकानाम्फलानां तद्र॒पाणां पत्रादीनाश्व॒ चततुर्थप्रतिमापर्यन्त॑ ग्रहणमासीत्‌ ततस्तेषां पश्चमप्रतिमायांत्यागो 
विधीयते । भोगोपमोगेष्वेब विवेककरणेन तह तत्याभिवृद्धिमंत्रति | इन्द्रियविषयविजयेन स्वाव्मा विमलीभवात । 
निजात्मनः समीपतां याति वती । स्वाराधित्रतस्म्पस्यमिव्रद्धितः स आत्मा अनुपमो विमल: स्वस्थो मनोक्षुविजयी 
कृतक्॒त्यर्‌च भवाति । २०५ । 

बक्से प्रथक्‌ द्वोने पर भी पत्र, फल, पुष्प, कन्द और मूल आदि सचित्त ( एकेन्द्रिय जीव सहित ) 
द्वोते हैं। इनमें कन्द, मूल ओर पुष्पोंका त्याग पूर्वेमें अभक्ष्य त्यागमें हो चुका है तथापि सचित्तके उदाहरण 
स्वरूप उनके नाम गिनाए हैं। चतुर्थ प्रतिमा तक प्रत्येक (जिस वनस्पतिमें एक शरीरका एक ही 
एकेन्द्रिय स्वामी है ) वनस्पति रूप फलादि व पत्रादिका अथवा सचित्त ( कच्चे ) जलादिका ग्रहण 
चतुर्थ प्रतिमा तक यदा कदाचित्‌ द्वो जाता था। यद्यपि पर्वादि दिनोंमें अथवा भोगोपभोगत्यागमें 
सचित्त द्रव्यके लक्षण का त्याग चतुथ प्रतिमा तक भी था। तथापि इस प्रतिमामें उस सचित्त द्रव्यका 
स्वथा त्याग व्रती कर देता है। इसलिए इस प्रतिमाका नाम सचित्तत्यागप्रतिमा है। 

ये सचित्तद्॒ज्य अप्रिसे पकाने पर, नमक आदि क्षार द्वव्यसे संयुक्त होने पर अथबा चाकू आदिके 
द्वारा छोदे छोटे टुकड़े करने पर या सिल लोढ़ा आदिसे कुचल जानेपर अचित्त हो जते हैं । इस प्रतिमा 
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वाला ऐसे अचित्त द्रव्योंका ही उपयोग करता है। सचित्तपदार्थोंका प्राश|म्त होने पर भी भक्तण नहीं 
करता | इस ब्रतके परिपालन करनेसे मोगोपभोगपरिमाण व्रतमें अभिवृद्धि होती है, परिणामोंमें 
विशेष दय। उत्पन्न होती है, मन और इन्द्रियोंके विषय पर बिजय होनी है, प्राणी स्वात्माके समीप 
आता है, पर पदार्थामें विरक्ति बढ़ती हे और परिणाम निर्मल होते हैं। स्वयं आराधना किए गए 
अपने व्रत रूपी सम्पत्तिमें वृद्धि होनेसे बहू अपनेको कृतक्ृत्य मानता है | घ्सलिए इस प्रतिमाको 
स्वीकार करता है। ऐसा पँचम प्रतिम|का स्वरूप है । 


यहाँ पर प्रइन हो सकता है कि श्रावक एकदेश व्रती है, उसने त्रसघातका त्याग किया है। उसके 
स्थावर घातका व्रत नहीं। यद्यपि संकरपसे स्थावरका भी घात नहीं करता तथापि ग्ृहारम्भमें भाजनके 
आरस्ममें ओर रसोहे वनाने आदियमें स्थावर हिंसाका त्याग संभव नहीं है अतः उसके स्थावरका घान होता 
है तब सचित्त द्वव्यका त्याग श्रावकके &तोंमे क्‍यों रखा गया है । उत्तर यह है कि यद्यपि प्रश्नमें दिखाई 
गई सभी बातें सही हैं तथापि यह प्रतिमा भोगोपभागोंमें न्‍्यूनता करनेके हेतु तथा अहिसाणुब्रतको अहिंसा 
महात्रतके रूपमें परिणत करने हेतु प्रयास रूप हैं ; आगे-आगेको सभी प्रतिमाओंका उद्द इय अणुव्रत्तोंमें 
उत्तमता लाते-लाते उन्हें मद्ात्रत रूप परिणत करानका हैं इसलिए सचित्त त्याग भूषणस्वरूप ही है । 

कोई सज्जन ऐसा विवेचन करते हैं कि इस प्रतिमा सचित्तको अचित्त करनेका कार्य भी नहीं 
करना चाहिए. केबल अचित्त द्रव्योंका स्पयोंग करना चाहिए। पर यह बिवेचन प्रतिमाधारीकी उत्कृष्ठता 
का प्रतिपादक होनेपर भी साधारण नहीं है । आगममें गृहारम्म त्याग आठवीं प्रतिमामें निरूपित किया 
गया है। उसका नाम ही आरस्स्म त्याग प्रतिमा है। अतः इस प्रकारका त्याग वहाँ ही सम्भव है। यदि 
यहाँ ही यह त्याग होता तो आठवीं प्रतिमाका निरूपण नहीं होता। उसका उपदेश व्यर्थ हो ज्ञायगा । 
हाँ, बिना प्रयोजन यह हरी घास आदि पर पैर भी नहीं रखता । यदि कार्यवश रखना ही पड़े तो उसे 
बहुत दुःख होता है । 

अतः यह निर्णय होता है कि ग्रतिमारोहण त्यागका क्रम है। यद्यपि आरस्मक्रा त्याग भी इष्ट 
है तथापि वह यहाँ नहीं है। यहाँ पहिले सचित्त भोजनका त्याग कराया गया है। पीछे आठवीं 
प्रतिममें उसके आरम्भका भी त्याग कराया गया है। एसा विवननन आगमानु वार सुसंगत होगा ।२०५॥ 

इस प्रकार पंचम प्रतिमाका स्वरूप हुआ । अब छठो प्रतिमाका स्वरूप कहते हैं-- 

( वसनन्‍्ततिलका ) 
वाककांयिकस्वकुृतकारितसम्मतैश् 
यो राजिभाजनमर्था दिनमेथुनश्व । 
सम्यम्विद्याय खुखदे स्वपद्‌ च यः स्यात्‌ 
त्यागार्जास्त तस्थ छुखदा निशिमाजनादः ॥«०६॥ 

घागित्यादि:-दिवामैथुनत्यागः राजिभुक्तिश्वेति नामहय पष्ठप्रतिमाया:। 4चसा कार्येन च छृतकारिता 
मुमतैथ यः किल कामभोगान्‌ दिवसे परित्यज्ञति। रात्रावेब कदाचित्‌ कामसेवनं करोति। दिवस तु परिपूर्ण 
ब््मचर्य सेबते तत्स्यात्‌ रात्रिभुक्तिवतम्‌ । राजावेव कामभोगान्‌ सेवयामः न दिवसे एबं ब्तं येपामस्ति ते रात्रिमुक्ति- 
ब्रतिन: । अथवा दिवासमये पूर्णरूपेण काममोगान परित्यजामः न फाचिदपि मनसा बचसा कायेन वा 
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वाज्ब्छाम: नान्यान्‌ प्रेरयामः न तत्कारकाननुमोदयामः इत्येच श्रतधारकाणामपि स्थादेतत्‌ बतम्‌ । एवं अस्प 
ब्रतस्योभय॑ नाम एकार्थप्रतिपादक॑न॒त्वत्र॒भिन्नार्थवलमित्येका व्याख्या । द्वितया तु व्याख्या यः दिवस एव 
भोजनडुरोेति कारयति च । रातज्रिभोजन न करोति न कारयति न चानुमोदते तस्य स्थात्‌ षष्ठी प्रतिमा । स किल 
दिवससमये मैथुनमपि परित्यजति वचसा कायेनापि च न तत्‌ कारयति न चानुमोदते इति । यद्यपि द्यर्विशत्यमच्ंय- 
परित्यागसमय एवं रात्रिभोजनस्य त्यागो जातः। तथापि कारितानुमोदनसंबंधिदोधाणां सम्भावना पश्चमप्रति- 
मार्पयन्तं वर्तते पष्ठधां तस्या अ्रपि परित्याग: | इत्येघंप्रकरेण बचसा कायेन कृतकारितानुमोदेर्व यः सात्रों 
भोजन दिवसे मैथुनश्व परिहरति स परष्ठप्रतिमाधारी | स स्वजन्माध ब्रह्मचर्येणोपवासेन च नयन्‌ जश्ञानात्मके परमा- 
नन्दात्मके विलीनः प्रशस्यते ।२०६॥ 

इस प्रतिमाके प्रथम तो नाममें ही द्वैविध्य है । इसके ढ्वं। नाम हैं । १-दिवामैथुनत्याग ओर २-रात्रि 
भुक्तिव्रत । अर्थात्‌ जो दिनमें परिपूर्ण ब्रह्मचर्य त्रतका पालन करता है। यह बचन कायादि व्यापारसे 
स्वयं मेथुन सेवन नहीं करता दूसरोंको ऐसा करनेकी प्रेरणा नहीं करता, करनेबालकी प्रशंसा नहीं करता 
बही दिवामैथुनत्यागी है । वही रात्रिभुक्तित्रती है। रात्रिमुक्तित्याग ऐसा इस प्रतिमाका नाम नहीं है। 
किन्तु रात्रिभुक्ति व्रत ऐसा नाम है। जिसका अर्थ है राज्रिमें ही भोगग्रहए, प्रकारान्तरसे दिनमें भोग 
त्याग ही है। दूसरी व्याख्या ऐसी भी की जाती है कि यह प्रतिमा रात्रिभोजनत्याग रूप ब्रतके लिये है। 
यहां एक प्रश्न उपस्थित द्वो जाता है कि क्या पंचम प्रतिमा तक रात्रि भोजन चाल्यू था जा इस प्रतिमाममें 
इसकी चर्चा आईं। इसका उत्तर यह है कि अभी तक ब्रत्ती स्वयं चारों प्रकारका रात्रि भोजन नहीं करता 
था पर यृहाश्रममें छोटे छोटे बच्चे होते हैं उन्हें प्रसंगानुसार थालीमें भोजन करना पड़ता था। जैनेतर 
अतिथियोंको माजन देना ही पढ़ता था। अथवा ऐसा करनेबालोंकी प्रशंसा या अनुमादना करनी पड़ती 
थी । इस प्रतिमासे इसका भी त्याग हो जानता है। दोनों व्याख्याएं इप्टाधायक हैं। २२ अभदयके स्यागमें 
रात्रि भोजन त्याग प्रथम प्रतिमार्मे ही हो गया तब छूटी ग्रतिमाममें राति भाजन त्यागकी बात कहना 
संगत नहीं है तथापि कारित ओर अनुमोदनासे रात्रि भाजनका त्याग इत; पूरब संभव न था अतः यहाँ 
उसका बुद्धिपृ्वक त्याग किया गया हैं 

जो श्रावकात्तम उक्त प्रकार उभय व्याख्यात्रोंको स्वीकारकर पषष्ठ प्रतिमाकों पालता है वह 
ब्रतियोंमें प्रशलाके योग्य माना जाता है। इन बंबनोंसे मुक्त हानेवालेका ही स्वानन्दस्वरूप मुक्ति सुखमें 
निवास होता है ।१०६। 

सातवीं त्रह्मचय प्रत्तिम[का स्व॒रूप-- 
( वसन्ततिलका ) 
स्त्रोणां कथापि किल मानवमात्रकस्य 
चेतोविकारजननोति वबिचाय तास्तत्‌। 
त्यक्त्वात्मसोख्यनिलये निवसेत्‌ सदाया। 
ब्रह्मतती स निपुणे भ्रुवि भाग्यशाली ॥ ६०५ ॥ 

स्त्रीणा मित्यादिः--तातयमतत्‌ येन जतिना भावितद्वादशभावनाभिजंगत्स्वरूप॑ परिशातं पश्चेन्द्रिय- 
भोगानां भुजड़्ता च निर्णीता। संसारपरिश्रमणात्‌ भीतेन तेन तन्मूलकारणं स्थ्रीपरिग्रह निश्चित्य स्लीशब्द- 
श्रवणमात्रमपि व्यथाकारकमित्यनुभूयते । यस्‍्या: स्मरणपरात्रमपि सुखानुभूतिमत्यादयति सम सा अ्धुना स्मरण- 
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मात्रेणेघ दुःखकारणभूता प्रतिभाति। तद्दिषयविरक्ततु सः विचारकः विचारयत्येवं यत्‌- भेस्मिन्ेव जन्मनि 
बाल्ये मया स्वातन्त्यसुखमनुभूतम्‌ | विषयवाज्छुया सुलपरम्पराप्राप्तयाभलापेण स्वणंकायवदँदीप्यमानज्वलज्ज्वलन 
पतितपतकृवत्‌ स्त्रीसोन्दय॑मोहितमतिः दुःखपरम्परामाप्तवान्‌ । स्त्रीपुरुषसंयोगादेव द्वव्यसंसारस्थ पुत्रपीआदि- 
रूपस्य भावसंसारस्य रागद्वेषरूपस्य चोतलत्तिमंवति | पुत्रादीनाधुपत्ती इश्संगोगामिमननाद्‌ गगोल्पत्तिः। तेपा- 
मानुकूल्येन प्रबत्ती तु रागइृद्धि: | प्रतिकूल्येन प्रकृत्तो च ठ्वेष: । इति रागद्वेपमूलौ किल इश्टसंगोग्रानिश्संयोगो 
भावसंसारस्य कारणभूतो | कामावेशात्‌ मलमूत्रज॑ मलमूजोल्ादकं मलमृत्रस्थानभूतमपि शरीराज्जं अवाज्छुनीयमपि 
वांछुति | तत्रेव मुश्ते । जन्मपूर्ब॑क हि मरणं | जन्ममरणयोज॑न्म एवानिश्म; तस्वैब बाल्ययुवाप्रीदजरबस्था- 
कीरणंदुःखट्देत॒त्वाज्ञीकारात्‌ । मरणन्तु नानिश्मू। तत्त एतज्जन्मसंबंधिदुःखमोचनद्देतुः मुक्तेरपि देतुरित्यम्युपगमात्‌ 
कामाज्ञमूतैरेवाज्ज॑न्मसम्भवात्‌ । शअ्रतः निश्चीयते यतव्संसारदुःखकारण भूतजन्मदेतुकामपिकारेएँव दुःखानां 
परम्पय प्राप्यते । एतद्विचाय॑ यः स्वशक्तिमवलम्ब्य जन्ममरणमवभीत; न कदाचिदपि अधीरतां भजति न मैंथुन- 
मुप्सेवते, स्वप्नेडपि न हीं पुरुपं॑ अ्रभिवाज्छाति सः खलु ब्रह्मचारी । भोगापभोगयो; कामभोगस्य प्रधानता 
बर्तते । तत््यागिन भोगोपभोगपरिमाणत्रतं मवति | पुत्रार्थभेव परिम्रदस्यातिसश्चयो भवति। खीमात्र- 
त्यागातु न सन्‍्तानस्थ महती अ्रभिदृद्धमंवति, तदनभिवृद्धेन परिग्रह्मातिसश्ञप: सज्ञायते। परिग्रह एवं पापस्य 
मूलं इति तदभावे पापस्यापि क्षीणता जायते। तस्मादादेय॑ ब्रक्मषत्रमम्‌। सप्तमप्रतिमाघारकस्य संसाराद भीझता 
संवेगश्च भर्वात | संवेगवैराग्याभ्यां कर्मानिजंय स्थात्‌ । साधुपदारधहरणाय ब्रक्मततं किल बीजभूतमरित । बीजेन 
बिना यथा नान्‍नमुय्यते तथैवर ब्रक्मचय विना न मुनिपदयोग्यत्रताक्षुग डत्पथ्चन्ते । तस्मात्‌ सा्रयत्नतः अष्टादश - 
सहख्शी लसम्पादकं ब्रह्मत्रतमड्भोकार्यमू । २०७। 

सातवीं प्रतिमा त्रह्मचय ब्रत प्रतिमा है। छठी प्रतिमामें ही श्रावकने यह भ्च्छी तरह समझ 
लिया था कि स्त्री परिग्रह हेय है। तथापि सर्वथा त्यागमें असमर्थ होने से क्रमशः त्यागका मार्ग 
अंगीकार किया था। जिस ब्रह्मचयेका साज्ञोपांग पालन वह छठी प्रतिमामें मात्र दिनकी करता था, 
उसी ब्रह्मचय्रेका अब रात्रि दिन स्वीकार करता है । 

विषय भोग भुजंगके समान हैं । जैसे भुजंग ढस लेता है उसी तरह विपय भी प्राणीका डस 
लेते हैं ओर उसके धर्मरूप प्राण नष्ट हो जाते हें | जेसे स्वर्णके समान उग्ज्बलब्णें अग्निमें आगत 
पदार्थ भस्म हो जाता है उसी तरह स्वर्णकाय स्त्री या पुरुष प्रतिमाकों कामके वशीमूत हो कर यह 
प्राणी अपना कर संसारके मद्दान तापसे संतप्त होता है। संयोग दुःख मूलक है। यद्यपि संयोग को 
लोग इष मानते हैं, ओर तिय्रोगकों अनिष्ट, तथापि यह तो सुनिश्चित है कि संयोग पूर्वक ही वियोग 
होता है । पुत्र वियोगका दुःख उसे द्ोगा जिसके पुत्र हो | धन चोरी चले जानेका दुःख उसे होगा 
जिसे धनका संयोग हुआ हो। स्त्री पुरुपक्रा संग्रोग ही सन्‍्तान परम्पर।क्ा उत्पादक है जो द्रव्यरूप 
संसार है। तथा उनके संयोगके मूलद्देतुभूत रागादि परिणाम हैं जो भावसंमारके उत्पादक हैं। पृत्र 
पौत्रादिकी अनुकूल प्रवृत्ति हो तो उनमें रागभाव बढ़ता है । यदि प्रतिकूल प्रवृत्ति है| तो ढंप बढ़ता 
है। इस प्रकार इ४ संयोग ओर अनिष्ट संयोग रागहवपके हेतु हैं और रागह्वेप ही हमें संसार 
परिश्रमणके हेतुभूत हैं । 

कामके बशीमूत जीव मलमूत्रादि अपवित्र पदार्थोंसे उत्पन्न और उन्हीं अबवित्र पदार्थेकि 
उत्पादक, शरीरके अंगोंकी जो यथार्थमें उनके लिए वाब्छनीय नहीं। हैं, पीछा करता हैं। ममें हो मोहित 
होता है । और उनके लिए अनेक प्रकारके दुःख उठानेका कटिवद्ध हैं। मरण जन्म पृवक द्वाता हैं। जन्म 
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आर मरण इनमें यदि विचार किया तो जिस जन्मकां हम मद्दोत्सव मनाते हैं वह उत्सव मनानेयोग्य 
हीं है । जन्म ही तो मरणकां आमंत्रण देता है। जिसका जन्म नहीं उसका मरण भी नहीं । जन्मके 
बाद ही बाल्यावस्था, युवावस्था, जरावस्था और रोगितावस्था आदि अनेक अबस्थाओं के दुःख प्राप्त द्दोते 
हैं। अतः जन्म दुश्व़ परम्पराका कारण होनसे इष्टरूप नहीं है। मरण इसलिये अनिष्ट ओर शोकोत्पादक 
नहीं है कि वह जन्मके निमित्तसे उत्पन्न होनेवाले सम्पूर्ण दुःखोंका अन्त स्वरूप है । उसझ्ले द्वारा जन्मका 
नाश होजानेसे उस जन्म सम्बन्धी दुःखोंका भी नाश द्वो जाता है । मुक्ति प्राप्तिकि लिए भी मरण ही हेतु 
है | जिस मरणसे केवल एक जन्म न होता है बद्‌ एक जीवन के दुः'बोंसे छुटकारा करा देता है और 
जिस भरणके बाद जन्ममात्रका अभाव हो जाता हैं फिर जन्म धारण नहीं करना पड़ता वह श्रेष्ठ 
मरण परम मह्दीत्सब हे इसोलिए जेन परमम्पर।में उस परम श्रेष्ठ मरणको ( माक्ष दिवस को ) कल्याण- 
कारी मानकर उसे परम पवित्र दिन माना जाता है। प्स दिन शोक न मानकर परम हर्ष 
मनाते हैं। 
श्री भगवान्‌ महावीर स्वामीका निर्वाणद्विस दीपावली महोत्सबक रूप में इसलिए प्रतिवर्ष 
मनाया जाता हैं । इससे सिद्ध हुआ कि भवधरण रूप जन्म द्वी जा काम बासनाकी पूर्तिसे उसन्न होता 
हे दुःख परंपराका मूल हेतु हें । इस प्रकार अपन विवेकसे विचार करके जो धीर वीर प्राणी अपनी 
आत्मशक्तिका अबलम्बनन कर कभी भी अधीरतामें कामोपसेवनमें तत्पर नहीं होता, स्वप्नमें भी स्त्री या 
पुरुष संयागकी इच्छा नहीं करता बही त्रह्मचारी हैं । 
भागोपभागोंमें कामभोग प्रधान हैं। उसका त्याग करनेसे भोगापभोग परिमाण ब्रतमें उन्नति 
होती है | बिपयभोगोंके लिए तथा पुत्र पुत्रादिके लिए लोग परिग्रह का सम्रय करते हैं । कामभागका त्याग 
करनेपर न संतानकी बृद्धि हाती है और न वह व्याक्त अधिक परिग्रहका ही संचय करता है । परिग्रह पाप मूल 
हैँ । उसकी कमासे पाप की हृं।नता स्वयं हा ज्ञाती है । इसलिए ब्रह्मत्रतका स्वीकार करना ही चाहिए । 
प्तम प्रतिमा धारण करनेबाले को संसार परिक्रमणसे भीरुता ओर वेराग्य हा जाता है। 
त्रम ओर वेराग्य ही कम निर्जेशके हँतु है । मुनित्रत स्त्रीकार करनेके लिए ब्रह्मचय ब्रत मूलभूत हूँ । 
बिना ब्रद्मचयेक्रे मुनि पदके योग्य त्रत रूपी अंकुर उत्पन्न नहीं होता । अतः सत्र प्रकारके प्रेयत्नसे १८००० 
शीलब्रतके सम्पादक त्रह्मचये ब्रतका स्वीकार करना श्रष्ठ है। यही सप्रम प्रतिमाका ब्रत है । 
ब्रह्मचारी पुरुष अपना रहन सहन सादा रखे, भाजन सादा करे, गरिए आहार जैसे बादाम 
पिश्ता आदिका सेवन तथा रसायन आदि औपधियोंका सेवन न करे, माषा या उसके बने हुए विविध 
पकक्‍वाज्नादि उसके लिए त्याज्य हें | वृष्येष्टरस त्याग ब्रह्मचर्येकी भावना में परिगणित है । अर्थात्‌ जो अपनी 
सदा भावना ऐसी रखे कि में सादा साक्षिचिक भाजन करूँ गा। पुष्कर और कामोद्दीपक भोजन नहीं करूँ 
गा। जो ऐसी भावना रखेगा बह्दी ब्रह्मचये प्रतिमाका पालन कर सकेगा । अथवा काम॑!त्तेजक पदार्थोके 
सेबनसे शरीरमें कामका विकार जागृत होगा ओर ऐसो स्थितिमें साक्षात्‌ त्रतका कठारतासे पालन करते 
हुए भी स्वप्नादि दशामें श्रत भंग हो।जनेकी सम्भावना होती है। अतः ऐसे रसोंका सेवन ब्रह्मचये ब्रतका 
घातक होनेसे ब्रतीके लिए दोषास्पद है । भोगोंमें लम्पटताका सूचक होनेसे ऐसा भोजन ग्रहण करना 
भोगोपभोग ब्रतका भी अतिचार है। योग्य द्वव्यका दान न देनेके कारण दाता को भी दूषण लगता है। 
अतः ऐसे पदार्थका सेबन व दान देना ही दूपित हें । अतः सेवन न करें। दूसरी बात यह हे कि 
ब्रद्मचारी सादे इवेत वद्ध धारण करे। कहीं कहीं शास्तरोंमें भगवा बस्त्रका भी बणुन ही पर भगवा बस्त्र 
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श्रन्य साधुश्ों द्वारा भी परिग्रृहीत है, अतः जैन त्रह्मचारीकी पहिचान उनसे नहीं होती अतः जहां तक 
हा श्वत वस्त्र भद्दण करना उपयुक्त हे तथापि यदि कोइ भगवा वस्त्र ग्रहण करे ता वह शास्त्रबिरुद्ध नहीं है | 

विविध फंशनोंके बखादि पदार्थोका त्यागकर लेंगोट, धोती, सादा कुरता या विना सिला हुआ चादर 
आदि पास रखना चाहिये। सिर के केश ण तो मु डन कराना उचित है, या सादे बाल रखना उचित है। 
डाढ़ी, मूँल रखनेकी आवश्यकता नहीं है । सुगंधित तेज्न इच्र तथा अन्य ऐसे सुगंधित पुप्पमाला आदि 
पदार्थोका ग्रहए भी वर्जित हैं| पशु, स्री तथा पुरुष आदिके कंधों पर चलनबाली सवारीका कदाचित्‌ भी 
डपयोग न करे। सिनेमा, नाटक, न्वल, तमाशे जिममें ब्रद्मचर्य को दूपित करनेवाले चित्र हों या 
अभिनय हों न देख । ऐसे चित्रपट भी अपने पासन रख न अपने आवास स्थानमें लगावे। ऊनी, 
रेशमी वस्त्र तथा चमड़ेकी चीज़ोंका उपयोग तो व्रत अतिमामे ही त्याज्य है। रेशम यद्यपि स्त्रयं अशुद्ध 
नहीं है तथापि उसकी भ्राप्तिमें रेशमऊ कीड़ोंका घात होता है अतः हिंसामूलक हानेसे अहिसाणुब्रत्तीको 
ग्राह्म नहीं है । ऊन वालोंसे बनता है जा स्वयं देहका अपविन्र अंग हे तथा अनेक त्रसोंकी उत्पक्तिके 
लिए योनिभूत है अतः ग्राह्म नहीं हे । जिस मस्त पशुको स्पदों करने पर स्नान किए बिना शुद्धि नहीं 
उसके मृत चमंका स्पश करनेपर भी वहीं दोप प्राप्त हाता है अतः उसके जूता पहिनना या उन जूतोंका 
पहिनकर लाई गई भोजनादि सामग्रीका उपयोग करना वर्जित है । 


नियमित परिसंख्यात वस्त्र और अन्य अल्प परिग्रहका ग्रहण ही त्रह्मचारीके लिए श्रयस्कर है । 
यह प्रतिमा बतमान युगके लिए अत्यन्त उपयोगी और जनकल्याणकारी हे यदि ग्रतिमार्थी इसका 
सदुपयोग करे। यह ब्रक्मचारी अद्विंसक व्यापार कर सकता हैं ओर ब्पनी आजीविका स्थबय॑ 
चला सकता है। शिक्षकीय कार्य, लेखन काये, ( क्लक॑ मुनीमी, पुस्तक लेखन, ग्रन्थ सम्पादन 
आदि ) बेकिंगका काम, अधिंसक मजदरी तथा बाग्गिज्य आदि कार्य कर सकता है। यदि कुछ रुपया अपने 
पास हो तो अल्प व्याज पर ( जिससे कर्जदारको आन्तरिक कष्टका अनुभव न हा ) दिया जासकता हैं । 

जुआ-सट्ठा-लाटरी आदि कार्य प्रत्यक्षसे दिंसाकारक प्रतीत न होने पर भी अनक अनर्था व पापों 
के उत्पादक हें अत: ये ब्रतीम।त्रको ( हियीय प्रतिमा से ही ) ग्राह्म नहीं है । 

इस प्रतिमाका घारी यदि गृहत्यागी नहीं है ता उद्योगसे द्रव्यापाजनकर अपनी अत्यल्प श्रायसे भी 
आजीविका चलाकर पराश्रित न हो, भिक्षाटन न करे, दानस्वरूप द्रव्य न लेवे। मात्रआहार ले सकता हैं यदि 
उसे प्रीति और पदके योग्य सम्म।नपूर्वक काई दे ता । जिसने ग्रहका त्याग'कर दिया.द बह गाँव-गाँव जाकर 
जनताका धर्मोपदेश सरलतासे दे सकता हैं। गृहत्यागक्रे कारण यदि अपने कुट्ुम्बबर्गसे सहायता लेनी 
व देनी छोड़ दी है तब बह केवल धर्मसाधन करने ओर धर्म प्रचार करनेका कमें करें । ऐसी अवस्थामे 
जो <सका साधारण स्वार्थ है उसे यदि ग्ृहस्थ वहन करे तो उसे स्वीकार करनमें काई दोप नहीं है । 

आरमभत्याग आठवी प्रतिमामें हा जाता हू । सातवीं प्रतिमावाला श्रावक व्यापारकी तरह 
रसोई बनाना आदि आरम्भका त्यागी नहीं हे । उसे चाहिए कि अपने पास थोड्ी-सा २, ४ विनके 
योग्य अन्नादि सामम्री रख व भाजन बना सकने योग्य बर्तन रखे। किसी भी स्थान पर धर्मोपदेश देने 
ज्ञाय, तो उस ग्रामके बन्धुओंसे निमंत्रणकी न प्रेरणा करे और न अपेक्षा कर । काई अत्यन्त धरम प्रीतिसे 
आमंत्रण दे तो उप्ते स्वीकार कर ले। उसे विभिन्न प्रकारक भाजनोका तयार करनके लिए बाध्य न 
करे । जिह्‌बा इन्द्रियको वशमें रखकर उदर पूरणमान्रके लिए सदा अल्पमूल्यका आहार प्रहण करे। यदि 

री 


३१० आंयकचमंप्रदोप 


कोई प्रीति पूर्वक आमंत्रण न करे तो स्वयं भोजन बनाकर करे और धर्मस्नेह पूवेक अपना कल्याण 
समभकर धर्मोपदेश तथा धम प्रभावनाके काये करे । 

ब्रह्मचारी यह अनुभव कभी न करे कि हम धर्मोपदेश देकर जनताका उपकार करते हैं अतः 
हसारे प्रति इनको कृतज्ञ होना चाहिए। बिना किसी लौक़िक वांछाक दिया गया धर्मापदेश कल्पवृक्षके 
समान उन्नतिके पद पर पहुँचा देता है। इसके विपरीत घनलाम, वस्तुलाभ, भोाजनलाभ, बस्त्रलाभ, 
कीर्तिलाभ आदि किसी प्रयाजनके निमित्त किया गया उपदेश उपदेश नहीं मात्र आजीविका है | 

इस प्रकारके परमाथसेवी ब्रह्मचारियोंकी सेवा ही समाज को उन्नत बनानेमें समर्थ हैं। पूर्वकालमें 
यह कार्य तपस्वी साधुओं द्वारा होता था। कालकी हीनतासे दि० जैन मुनियोंका प्रायः अभावसा हो 
गया । श्राबकों का स्वयं का खान पान शुद्ध न होनेसे साधुओंकी चर्या कठिन हो गयी । यदि कदाचित्‌ 
साधुओंक। क्चित्‌ विहार होता है तो चर्याहेतु झुद्ध आहार खास तौर पर बनाना पड़ता है जिससे 
उद्दिष्ठाहार का दोप साधुओं को ग्राप्त होता है । यह दोप श्रावकराश्रित है अतः श्रावकके निभ्ित्तसे आज- 
कल मुनि धमममको दोष प्राप्त होता हैं। अतः निरारंभी साधुक्रे विहारमें कठिनता होनेसे अस्पारंभी 
ब्रह्मचारी श्रावक ही यदि यत्र तत्र श्रमण करें ओर धर्म प्रभावना करें तथा स्वाध्याय द्वारा स्वयंक्रो भी धमंसे 
प्रभावित करें और अन्यकोा भी उपदेश दें तो घर्मकी बहुत बड़ी अभिवृद्धि तथा स्थिरता रह सकती है । 

ब्रह्मचारीका पद उदासीनका पद है । उदासीनका अर्थ संसार व विषय भोगोंसे विरक्त हाना है, 
धर्म ओर धर्मसेवासे उदासीन होनेका नहीं । उससे 'डदासीन! तो मिथ्याह/ष्ट होता है| सम्यग्दष्टि तो धममें, 
धर्मके हेतु जुटानेमें, उसके कार्यों में तथा धर्मास्माओंमें सदा सोत्साह रहत्ता हू। अतः प्रीतिपुबक करना 
चाहिये। 

अपने ब्रतको अक्षेण्ण रखनेके लिए कुछ ओर भी विचार आवश्यक हैं । १-जञ्लियोंक्रे निवास- 
स्थल पर निवास न करे । २-उनसे पश्रेम/,्ञाप न कर। ३-उनका वार-बार निरीक्षण न करें। ४-- 
संगीतादिका श्रवण न करें । £ -धार्मिक उत्सवोंको छोड़कर बाजार व मेले-ठेलेमें न घम । ६--किसीके 
झुंगारादिका अवलोकन राग भावसे न करे | ७-स्त्रय किसी प्रेकारका शृगारादि न करें। ८-स्त्री- 
पुरुषोंके द्वारा उपयोगम लाए जानेवाले वस्त्र, आसन और शय्या आदिको स्वयं उपयोगमें न लाबे | ६-भूल- 
कर भी कभी कामकथा न करे। १०--भोगे हुए भागोंका न चिन्तवन करें और न कथन करें। ११-- 
साबुन, ओर उबटन आदिका उपयोग न करे । १९-अत्यन्त कोमल शय्या तथा पलंग आदि पर शयनासन न 
करे। १३-नेत्नोंमे शोकूसे अंजन लगाना आदि कार्य न करे। १४-अपने वम्त्र अपने आप थावे | १५-अपने 
काम आप क रे। अन्यसे न करावे । १६--किसी घुरुपके साथ एक शण्या पर न सो । १७- हा स्यके 
बचन, अंगारके वचन तथा व्यंग कथ।नक आदि न करे । इत्यादि अनेक प्रेकारके कामके विकारको बढ़ाने 
वाले या विकारजन्य कार्य या चेष्टाएँ व्रतको मंग करनेवाली हैं अतः उनका सदा परिहार करे। 

सामान्यतः ब्रह्मचारीके पाँच भेद हैं । *--त्रह्मचयें सहित विद्याध्यासी उपनय ब्रह्मचारी | २-- 
अ्रद्दिसा ब्रह्मचारी जो त्रह्मचारीका भेप घरे बिना ब्रह्मचयपूर्वेक विद्याभ्यास करता है। ३--७ल्‍लक वेपमें 
्रह्मचय घर विद्या पढ़े बह अवलंब त्रह्मचारी है | ४--मुनि बष धर ब्रह्मचर्यसे रहे और विद्या पढ़े वह गूढ़ 
ब्रद्माचारी है । ये चारों ब्रह्मचारी बाल्यावस्थामें विद्याभ्यास मात्रके लिये ब्रती हैं । विद्याभ्यास समाप्त 
होने पर ये सब विवाह कर लेते हैं पर पांचवाँ भेद नैप्टिक अह्मचारीका है । जो सप्तम प्रतिमा धारण 
करता हूँ वह नैष्ठिक ्रह्मचारी हे । इस प्रसंगमें इसीकी चर्चा है अन्य चार प्रकारके ब्रह्मचारियोंकी नहीं । 
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ब्रह्मचारीके आत्मसक्तिकां विकास होता है ओर विकार दूर हो जाते हैं । परीपह चिन्तन करनेके लिये 
बल प्राप्त होता । उपसग बिजयी होता है। जो परोपद, उपसग या अन्य कष्टठोसे डिग जाय वह लौकिक 
दशामें भी किसी भी कामको करनेके अयोम्प्रद्वाता है। मोज्ञसार्गम चलनेवालेक्ो तो कश्टसहिष्णु 
होना ही पड़ेगा । अत; सर्वशक्तिकी मूलभूत इस ब्रह्मचय ब्रतप्रतिमाको, जो मुनिन्रतकी जड़ है, अंगीकार 
करनी चाहिये। २०७ | 


आरम्भत्यागत्रिह्ं मे विद्यते कि गुरो बद । 
हे गुरुदेव ऋषाकर आरम्भत्याग प्रतिमाका स्परूप मुझे कहें-- 
( इन्द्रवज्ना ) 
वाणिज्यसेवासिमयो कृषिष्या-- 
रम्भं व्यथादं प्रविह्य सर्वम। 
शुद्धवस्वभावे रमते सदा य 
आ रस्भत्यागीत स एव शुद्ध: ॥ २०८॥ 

वाणिज्येत्यादिः--पूर्र तु दिखतदेशब्रतयो; व्यापागदिजनितलोमापकर्मत्तजिनतस्वारम्भस्व॒न्यनता 
यतः स्यादेघ॑ बिचाय॑ यमरूपेण तदन्तर्गतक्षेत्र एवं नियमरूपेण दशस्वपि दिशासु गमनागमनयोर्नियमः कृत: । 
अधुना अस्यां प्रतिमायां वाणिज्य व्यापार: सेत्रा शिल्पादिना अन्येन वा प्रकोरेण जनसेवया जीविकानिष्पादन 
अतसिरिति च्ञात्रइत्ति: मषिरिति लेखनादिकार्य कृषिसत्नाधुत्पादन इत्य॑वंप्रकारेण पडब्ृत्तिरूपव्यापारजनितारम्भादिकं 
दिंसामृपावादपरघनापहरणमोगादिसेवनार्था थंसश्चयरूप॑अ्रत एवं व्यथाकारकं सर्व॑मप्यारम्मं कुददनं पेषणं चुल्ली- 
गहस्वच्छुता मृदादिना रहलेपः अ्रग्निज्वालनं तत्सन्धापन॑ वाटिकारोपणं जलादिसेचन वायुसआलन भूमिखनन 
घनस्पतिच्छेंदन इत्यादिगह्वमोजनादिसहायकरूपमप्यारम्मं सर प्रविह्ाय परित्यत्य यः निजशुद्धल्वमावप्राप्त्यर्थमेव 
सदा चिन्तनशौल:ः स्वगद्दीतपश्चारुत्रतेपु महात्रतत्थापादनाय प्रथत्नशीलः विशुद्धपरिणामी साह/सकः धर्मनिहठ: 
. अ्रष्टमी श्रारम्भव्यागप्रतिगामाराधयति स एव शुद्धः आरम्भत्यागीति निश्चीयते । अस्यामेव प्रतिमायां पश्चाणु- 
ब्रतविशुद्धिपूक दिखतदेशबताना पूर्णता भवतिं | २०८ 

आठवीं आरम्मत्याग प्रतिमा है। इस प्रतिमामें उस उद्देश्यकी पूर्तिकी जाती है जिसे सामने 
रखकर दिग्वत और देशब्रत धारण किए गए थे। दशों दिशाओंमें आवागमनकी मर्यादा करनेका 
प्रयोजन यही था कि हम अपने लोभादि कपायोंकरा सबरण कर व्यापार ओर तज्जनित आरंभका 
नियमित क्षेत्रमें करके तद्ब॒हिः क्षत्रमें आरंभादिकक। त्याग करें । 

श्रारंभ और परिग्रहमें बहुत बुछ न्यूनता सप्रम अ्माचयय प्रनिमामें आचुकी 7; क्योंकि त्ह्मचारीके 
लौकिक कुटम्बसे भी मोह छूट जाता हैं, अतः उसके पास अब केवल स्वजीविका (नर्वाह्थ आरंभ व्यापारादि 
शेप रह गए थे । इस प्रतिमामें उस बीर त्रह्मचारीने वहुत बड़े साहसकी बात विचारी हू । इसलिए 
उसने सर्वथा व्यापार आदि आरम्भ कार्योकरा त्याग किया है ओर दिग्व्त देशब्रतकी पूर्णता को है। आरंभ 
त्याग आठवीं, नौबीं और दशमी इन तीन प्रतिमाओंमें पूण होता है। आठवॉमें स्वयं की महज 
दूसरोंको भी प्रेरणा नहीं करता तथापि अभी परिम्रद शेप हैं अतः कारित और अनुमोदन संबंधी 
दोष प्राप्त हो जाते हैं । यदि उसे आजीवन भूखा रहने पड़े, मोजनक न श्राप्त हनपर समाधि भी लेनी पड़ 
तो भी अष्टम प्रतिमाबान्‌ स्वयं आरस्भके द्वारा भोजनका पयत्न नहीं करता। यदि उसे प्रासुक जलमात्र 
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प्राप्त हो जाय तो केबल उसीसे निर्वाह कर लेगा अथवा कच्ची दाल पानीमें फुलाकर खायेगा या सूखे 
मैषादि मोल लेकर जल प्राप्तिकी अवस्थ।में खाकर निर्वाह करेगा। ऐसा करना उसकी प्रतिमामें त्याज्य 
नहीं है । कदाचित प्रामक जलकी प्राप्ति न हो सके तब वह उक्त प्रकारके भोजन पानसे भी बश्चित रहेगा 
पर स्थये जल निकालने या प्रासक करनेका आरंभ नहीं करेगा । 


इस प्रतिमाकी आराधनामें उसे विशेष कष्का अनुभव होगा तथापि वह साहसी पुरुष स्वपोरुपसे 
ही उस पर विजयी होगा। उसने अपनी पूर्व प्रतिमाओमें भागोपभोगोंको कृश करके, पर्षमें सर्वासरम्भ 
ओर परिग्रहका, त्यागकर ज्षुघा, ठृपा तथा लोभादि पर विजय प्राप्त करके, नित्य समता भावका 
अभ्यास करके, अ्क्मचर्यको स्वीकार कर तथा कुट्ठुंबादि संबंधी मोह ओर उनके सहारेका त्याग करके अपने 
को इस योग्य बना लिया है कि वह शरीौरमें भी इस श्रकार निस्‍्प्रह बना रहता है । 

इस प्रतिमाका पालन सरल नहीं है। अपने पास धनके रहते हुए, सर्वेसाधनोंके रहते हुए स्वयं 
पाकादि करनेकी साम«्य रहते हुए भी वह स्वयं कोई भाजनादिकी व्यवस्था नहीं करता है। भाजन न 
करके क्षुधादि पर विजय प्राप्त करना, चित्तका म्लान न करना, समता-परिणामोंकी वृद्धि करना व लोकिक 
कार्यों पर विजय प्राप्तिका महोत्सव मानना इस प्रतिमाबाले महापुरुपकी विशेषता हे । 

अ्रष्टम प्रतिमाबाला या तो गृहत्याग कर देता है ओर यदि घरमें रहता भी हैं तो पर घरकी 
त्तरह | वह उसे अपना घर और अपने कुंटुंबकों अपना कुठुंब मानकर वहाँ नहीं रहता। हाँ कुटुंबके 
प्रति किंचिन्मोहके कारण वहाँ ठहरा हैं वह भी अपने स्वार्थकी पूर्ति हेतु नहीं, किन्तु अन्तरंगमें जो 
परिप्रह और कुटुंबजनोंके प्रति रागांश हैं उसके कारण रह रहा है । 

अपने घरमें भी अपन लिए एकान्त स्थल चुनकर और वहाँ ही रहकर स्वाध्याय ओर सामायिकमें 
अपना समय व्यतीत करता है । अथवा उक्त उद्द श्यका सामने रखकर चेत्यालय या धर्मशाला आदि 
निरुपद्रव स्थानका ग्रहण करता ह। प्रासुक जल ग्राप्त हानेपर यद्धा तद्ठा शुद्धि मातके लिये स्नान करता है । 
मित्य देववन्दना, स्तुति, सामायिक, जप और स्वाध्याय पृ्वेक/ घ्ध्यानसे समय व्यतीत करता है। 
आरंभके अभावमें प्रासुक द्रव्य द्वारा द्रव्य पूजन ओर प्रासुक द्रव्यके अभ्ावमें केवल भाव पूजन कर्ता है । 
भोजनके समय यदि काई बुलाने आवे अथवा प्रभात काज़के समय आमंत्रित कर तो स्वीकार कर लेता है । 
पर स्वयं किसीसे भोजन हेतु प्रार्थना नहीं करता ओर न प्रेरणा करता है । इस प्रतिमासे भाजनादिकी 
व्यवस्था बहुत कुछ अंशोंमें श्रावकोंके आधीन हो जाती हैं। स्वाधीन व्यवस्थाका भंग हो जाता 

। इसका यह अर्थ नहीं है कि एसी पराधीनता स्वीकार करनेसे तो स्वराधीन रहना अच्छा है। 

यथार्थमें भोजन की आधीनता ही पराधीनता है । रागादिकी प्रबलताके कारण ही हम आरंभका त्याग 
नहीं कर पाते। पर को पर ओर स्व का स्व जानकर भी हम स्वच्छासे माहकें कारण व अपनी कायरताके 
कारण पर पदा्थक्रा आश्रय पकड़ते थ । अब मोह का बहुत अंशोंमें त्याग हुआ, जिसकी यह परीक्षा है 
कि वह स्वेच्छुया अपने जिए आरंभ नहीं करता। स्वेच्छुयां आरंभ करनेवाले पुरुष अपनी रसनादि 
इन्द्रियोंके भी दास हैं । वे अपनी इच्छाओंको रोकनेस समथ नहीं अतः मनम।ने व्यज्ञनादि भी बनाकर 
कभी खा लेते हैं । इस प्रतिमावाला पर घर या स्व॒गृह पर जब कोई आ।मत्रित कर ले ज्ञाय ओर ज्ञो कुछ 
आहार देदे उसे दी सन्‍्तोपपू्रंक उदरपूत्त्यथ प्रदण कर लेता है । चाह वह नीरस हं।, वेस्वाद हो, प्रकृतिके 
अनुकूल द्वो या न हो, उसके नि्मित्तसे चित्तमें काई संकल्प विकल्प नहीं लाता। इस तरहसे शरीर तथा 
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भोगेच्छासे ममत्वका त्याग इस प्रतिमामें प्राप्त हो जाता है जो कि मुनिपदके लिए अत्यावश्यक है ! 
सप्तम प्रतिमासे ही मुनिपद योग्य ब्रतोंका प्रारंसिक अभ्यास प्रारंभ हो गया है जो क्रमश वृद्धिके हेतु 
अष्टमी प्रतिमामें इस रूपमें आया हे । 

यह व्रती प्राप्त अथमें न्‍्यूनता करने व कोटुम्बिक मोहके छोड़नेक अर्थ अपना ग्रहाश्रम का भार 
अपने पुत्रादिकोंकों सौंप देता है। स्वयं व्यापार, खती और शिल्प आदि ज्षत्रियत्रत्ति तथा अन्य 
लेखनादि कार्य द्वारा अ|जीबिकाका त्याग कर देता हैं। अथलिप्साका यहां अभाव हुआ। साथ द्दी 
अन्नादिका कूटना, पीसना, पानी भरना, आग जलाना, हवा करना, दनस्पतिछेदना, भूमि खोदना, 
घर बनाना, उसकी स्वच्छता करना, रंग करना, सफेदी करना, भारना-बुद्वारना, वस्त्रादिकोंमें साबुन 
अदि लगाना, शरीर पर साबुन आदि द्वव्योंका प्रयोग करना, बाग वर्गीचा लगवाना, गर्मी लगने पर 
स्वयं पंखा चलाना विजलीके पंग्बोंका प्रयोग करना ओर आदि आरंभोंका त्याग बर देता है । 

यह अल्प सादे स्वच्छ वस्त्रांका उपदाग करता है । प्रासुक जलसे अपने वस्त्र स्वयं निचाइ 
लेता है । अपने भोजनके बर्तन यत्ञाचार हेतु स्वयं स्वच्छ कर प्रासुक जहासे थो लेता है । यदि दूसरा 
व्यक्ति भी उसकी उक्त सेबाशोंका करना चाहे तो रिपि4 नहीं | तथापि यहू ध्यान रखता हैं कि असंयमी 
पुरुष मेरे लिए उक्त कार्य अप्रासमुक जलादिसे व साइ। साबुन आददे अन्य द्वव्माक उपयागसे ता नहीं 
करते | यदि करते हों ता वह एसी सेवा इनसे न करायगा, स्वयं वस्त्र घोलेगा। वस्त्र मलीन द्वो जानेपर 
अन्य वस्त्र स्वीकार करेगा। 

ग्रामान्तरमें जाने हेतु जहांतक संभव होगा निर्जीब सवारियोंका भी कम उपयोग करेगा । सवारी 
पर चलना आरंम ही हैं । उसके व्पयागसे आरंभ ज़नित दाप लगता है। अतः इस प्रतिमासे ही सवारीके 
उपयोगका त्याग प्रारंभ हो जाता है। जहां बार जंगल है, जन निवास नहीं हैं अथवा बड़ा भारी 
जलाशय लांघनकी जरूरत अ.पढ़े वहां पर निर्जीब सचारीरश उपयोग यदि करना ही पड़े तो उसका 
प्रायश्वित उसे करना पड़ेगा | 

यदि उक्त वाठिन अवसरों पर निर्मीच सवारीका उपयोग करना पड़ तो जो सबारी खास अपने 
लिए ही किसीको न चलाना पड़े ऐसे रेल, वायुयान, मोटर सर्विस आदिसे ही गमनागमन करन! 
अल्पदोपाधायक होगा एसी भेरी समझ हैं । सामान्यत: सदा एसी भा सबारोका उपयाग नहीं करना 
चाहिए। पूर्व तृतीय प्रतिमावालेकी भी अपने सामायिककों क्रियाकों साथनेक्र निर्मित्त उस कालमे 
सबारीके उपयोगका निषेध किया था, यहाँ आरंमभत्यागके आभप्रायसे सामायिकक आहरके कालमे भी 
यथासम्भव सवारीके उपयोग न करनेकी बात कही गई हे । 

उक्त प्रकारसे अपना निर्वाह करता हुआ सवारम्भका त्याग पुरुष शरीरस भी निर्मेमत्व परिणाम 
हो कर अष्टमी प्रेतिमाका आराधन कत्ता है ।२०८। 


परिग्रहपरित्यांगचिह्क' मे शान्तये वद्‌ । 
गुरुदेव ! परिम्रद त्याग नामक नवमी प्रतिमाका स्वरूप शान्ति प्राप्तिके हेतु मुझे बताइए-- 
( वसन्‍्ततिलका ) 


अन्यत्न पात्रवसनादिकत:ः समस्त 
द्रध्यं विहाय भवदं विषम व्यथादम॥ 


२१४ आायकधघधम प्रदीप 


शुद्ध>चले निजपदे निवसेत्‌ सदा यो 
शेयः परिशभ्रद्दविवर्जितथीः कृती सः ॥ २०६ ॥ 

अन्यप्रेत्यादिः--परिग्रहत्यागप्रतिमायां पात्रवसनाभयां विना अन्यः सर्च: धनधान्यादिक; दशप्रकारको बहि - 
रहो मिथ्यात्यकपायवेदादिकश्च चतुदंशप्रकारकोन्तरड्भपरिग्रहः परित्यजनीय: यतः परत्रह एवं सदेव 
भवश्नमणकारणुम्मभबति । मिथ्यात्वपरिग्रहिण योडनादित एव संसारचक्रे बम्प्नमीति । कपायादिनैव धनधान्यादि- 
सश्चयं करोति । वेदादिनैव मंथुनसंशामबाप्य नानानर्था]नुत्पादयाति अ्रतो यो नानादुःखप्नद पारस्परिकविषमताहेतुभूत॑ 
परिग्रहूं॑ विद्वाय निष्परिग्रहत्वम[लम्बंते सः परिग्रहत्यागब्रती कथ्यते | एपोडपि छापुत्रादिममलमुत्सज्य निर्मम - 
तामापननः ग्रह तिष्ठन्तपि वैराग्यमालन्बते , कोपीनं अ्रधोवस्त्र उत्तरीयं शिरश्छादनं अन्यदपि अल्पपरिमाणेन 
वस्त्र तथा भोजनाथथ शौचार्थश्व द्वित्रिपात्रमात्रग्य स्वीकरोंति | अन्यत्‌ सब धनंधान्यं सुबरणंरूप्य॑ नानाभरणां 
श्ंगारादिकश्च परिहरति । अष्टमी प्रतिमायान्तु आरंमत्यागे कृतेडपि घनादीनामपरित्याग: । अत्र तु तत्त्यागः क्रियते 
श्रयमपि प्रासकजलेन शुद्धिमात्र विधाय केबलभावपूजां करोति। न द्वव्यपूजात्र विहिता, द्वव्यस्य परित्यागात्‌ | 
केनाप्यार्थितः सदाशयेनामंत्रितश्र भुञ्जीत। स्वगृहमारं पूर्णतया पुत्रादिषु निक्षिप्य स्वयं तदभारं भारवत्समुत्सज्य 
निर्भारभर; परावलम्बनन मुक्त: सरवेड्चले शुद्धे स्वभावे वसति स एव बुद्धिमान्‌ नवमप्रतिमापालने समर्थ: ।२५६।॥ 

आरम्भ त्याग प्रतिमवान जब अपने द्वारा पस्ग्रिहात परिग्रहको मुर्देक शृंगारकी तरह व्यथ 
सममता हैं तव उसके भी त्यागकी आर प्रवृत्त होना है । उसे यह अनुभव दाने लगता है कि मैं त्रह्मचारी 
हूँ, स्त्री पत्रादि कुटुम्बी अपन-अपने आत्मके व अपने-अपने पुण्य पापके स्वयं स्त्रामी हैं । मुझे पहिनने 
के दो चार वस्त्र और शोचादि निमित्त अथवा भाजनादि निमित्त ६-२ वत॑नोंक लिवाय अन्य परिप्रह 
का काई उपयोग अपने लिये नहीं ज्ञात होता । तब इस भारका कब्र तक सिर पर रखे रहें । बह एसा 
विचार करता है| वह यह भी देखता है कि पुत्रादि जन उस परिय्रहके आकांक्षी हैं। उन्हें उसकी आव- 
इयकता है। मुझे वह भाररूप है | उपयोगमें आता नहीं, रक्षाकी चिन्ता ओर साथमें लगा हैँ । तब वह 
अपन पुत्रादिका अन्य कुटुम्बब्ग या अन्य साधमॉजन पुरजन या परिजनक समक्ष बुलाकर विधिवत उन्हें 
गृह भार साप देता है ओर स्वयं अपनका उस परिग्रहसे मुक्त कर लेता हू 


चंधियों: 


अन्य सामाजिक व सांसारिक कार्य में वह भाग नहीं लेता | न उनके अधिकारियोंक्ी उसके लिए कोई प्रेरणा 
करता है| यदि कोइ उत्तराधिकारी इस प्रंतिमाधारीसे सम्मति मांगे ओर अपना अभिप्राय और उद्द श्य 
प्रकट कर ता उसक्री डचितता आर अनुचितताको प्रतिपादन करनवाली अनुमति देता हू । इतना मोह 
उसे शेप है । प्रेरणा फिर भी नहीं करता । अपनी सम्मत्यानुसार यदि पुत्रादि कार्य न करें तो अपने चित्त 
में दुःखी नहीं होता। उन्हें आ्थिक हानि लाभ हाने पर शाक या हुप॑ नहीं मानता। 

मोहके परित्यागके लिये यह अत्यावश्यक्र है। ब्रिना मोह त्यागके यदि कोई उक्त पदका अवलंबन 
करे या आगेकी प्रतिमाओं पर अथवा मुनिपद्‌ पर आराहण करे ता नियमसे उसे मार्मश्रष्ट द्ोना 
पड़ेगा। त्यागका यह क्रम ज्से उस पवित्र स्थितिमें पहुँचा देता हैं, जिसकी आकांक्तासे वह इस 
मार्ग पर आया था। 

वह खत, जमीन, मकान, बाग, कुआओँ, बाबड़ी, सोना, चाँदी, मोती, माशिक, रुपया 
पैसा, नोट, चेक, हुडी, कपनियोंके शेयर, बस्त्र, अन्य अनेक प्रकारसे व्यापारिक चस्तुएँ, 
शस्त्रास्त्र, गाड़ी, मोटर, साइकिल, तांगा, घोड़ा, गाय, भंस, बकरी, पक्ती, नौकर- चाकर सेतिकाएँ, 


नेष्टिकाचार र्श्प 


अनेक धातुओंके बर्तन, आभूषण, तथा काष्ठके घातुके अथवा अन्य पदुर्थोक्रे बने हये सामानको 
परिप्रह मान कर परित्याग करता हे। द 
वह इन बाद्य परिप्रहोंकी तरह इनके मूल कारणभूत मिथ्यात्व, क्रोष, मान, माया, लोभ और नव 
नोकपाय ऐसे १४ प्रकारके अन्तरंग परिप्रहोंको भी जो अनादिकालसे ही जीबके स्पश्रमणके लिए तथा नाना 
प्रकारके पर पदार्थोक्रे सद्बयके लिए अथवा कामादि विकारके उत्पादक हंनेसे तन्निमित्त स्त्री आदिके 
ग्रहणरूप कायरताके लिए हेतु भूत हैं, त्याग देता हैं। इन आन्तरिक परिय्रहोंके व्याग किए बिना 
बाह्य परिग्रहका त्याग संभव नहीं है। इनकी विद्यमानतासे बाह्य परिग्रहका सद्बय मस्त्रयं हो 
जाता है । इस लिए अन्‍्तरंग परिग्रहका त्यागका क्रम ही प्रतिमा धारण है । प्रथम मिथ्यात्वका वमन 
कर सम्यरदशनको स्वीकार किया था। तदननतर अभक्ष्य अन्याय रूप पदार्थों और कार्योसे राग 
घटाया था। तदनन्तर क्रोधादि कपायों पर विजय प्राप्त करनेके लिए अणुब्रत दिग्ब्रत देशब्रत 
ओर अनश्थदण्डत्रत आदिका तथा सामायिक आदि साम्यमाव पूर्वक त्रतोंका आश्रय किया था| बदकी 
वेदनाको दुर करने हेतु त्रह्मायय घारण किया था; परिग्रहक्री प्रीति घटाने ओर अपनी कायरता दूर 
करनेके लिए आरंभ त्याग किया था | अब वह समय आ गया है जिसने आन्तरिक कपाय भावोंकी 
न्यूनता हानेसे परिग्रहीत परिग्रहके त्यागक लिए साहस उत्पन्न कर दिया। 
नवम प्रतिमावाला अत्यन्त वराग्यभावनासंपन्न होता हैँ। परिग्रहका भारवत्‌ सममता हैं । बह 
अपनेकों उस भारसे मुक्त हानेके लिए आऊुलित है । अपने शरीराज्छादन मात्रके हेतु सामान्यतः लंगोटी, 
धोती, ओढ़नेके एक दो वस्त्र और चटाई आदि पदार्थ ही अपने पास रखता है। शोचके लिए एक 
तथा भोजनादिक्रे लिए १-२ बतेन लोटा थाली गिलास आदि रखकर अन्य सबका त्याग कर देता है। 
आअत्यल्पपरिय्रही होनेसे इसका नाम परिग्रहत्यागप्रतिमा हू । 
यह निष्परिग्रही प्रासुक जलसे शुद्धिमात्रक लिए यद्वा तह! स्नान करता है। नित्य देव बन्दना, स्तुति, 
सामायिक, जप और स्वाध्याय द्वाश ही अपने जीवनके क्षणोंका सदुपयोग करता है । द्वव्यका त्याग हन 
के कारण द्वव्यपूजा नहीं करके मात्र भाव पूजा करता है | जा परिग्रहमें आसक्त वरागी ह उसे देव 
पूजनादि कार्यामें द्रव्यका उपयोग कर शुभरागक्की ओर प्रवृत्ति करनेका उपदेश था । अब जब वाह्म 
द्रव्योंमें ही राग घट गया तब शुभराग करनका भी उपदेश नहीं रहा | अब जीवनमे बीतराग धमकी ही 
प्रधानता रहती हे । 
उक्त प्रकारका वीतरागी आमंत्रित होने पर स्वरय॑क्रे या किसी दूसरे साधर्मीक यहां शुद्ध प्रासुक 
भोजन ग्रहण करता है । तथा आगामी प्रतिमारोहणकी प्राप्तिकी अभिलापा करता हुआ अपने ग्रह्दीत 
ब्रतोंका परिपालन करता हैं | वह नव्रम प्रतिमाकाधारी है ॥ २०६॥ 
वदालुमतित्यागस्य कि चिह्द' व्तते ग़ुरो | 
गुरुदेव ! अनुमतित्याग नामक दशमी प्रतिमाका क्या स्वरूप है, कहिए-- 
( वसभ्ततिलका ) 
संसारभोगविषये विपमे ब्यथादे 
लपझ्मदिकार्यकर णेउनुमतिन यस्य ! 
बन्धः सतामनुमतेचिरतः स घीरः 
बासं तनोतु खततं निज़मन्द्रि सः ॥२९५०॥ 


१९ आवकघमंप्रदोष 


संखारेत्यादि :--दशमप्रतिमाराधकः परिग्रदविषये आरंभविषये विवाहदिके वा कदाचिदपि स्व्रानुमति 
न ददाति । मनोवचःकाये: कृतकारितानुमोदनैरपि सर्वास्म्मपरिग्रहत्यागः सजझ्ञायतेषत्र | केवलमल्पबस्त्रमात्र- 
परिग्रहोडस्य | नवमप्रतिमावत्‌ शुद्धिमात्रस्तानं विधाय देवबन्दनास्वाध्यायाध्ययने५ समय यापयति । जिनचैत्यालय- 
प्रदेशे स्वाध्यायरत त॑ भोज ससमये य; कश्वित्‌ श्रावकः समागत्य भोजनाय प्रार्थथति तस्थेत्र ग्रहे आइवरप्रहरणं 
करेति स्वयृद्दे पस्यदे वा। न स्वपस्गहयोरस्थ कश्रिद्धेद: । न च कस्यापि पक्षमोहः । सर्वत्र समतापूर्ण भावेनैंव 
व्यवह्यरोडस्य | स्वस्थ पुत्रपौन्रादिकेम्यः कर्मिश्विद्‌ विपये याचितसम्मति कदाचिदपि न ददाति। तत्र हानिः 
स्थात्‌ लामो वा, उभयत्र समभावस्तस्थ । स्थानग्रहण, शयने, आसन, वस्तुप्रहण निक्षेपे च मदुवस्त्रादिना प्रति- 
लेखनड्डरोति । गहमोहत्यागात्‌ स्वगोत्रजजन्ममस्खसंत्न्ध्यशीच न तस्य मवति । न च भोजनालआग्मोजनस्थामत्रणुं 
स्वीकारोति । तत्स्वीकरणें तस्थेंत्र भोजनायारंभाय अनुमतिदानस्य स्याद्रोष । तस्मात्‌ भिक्षाइचेरस्वीकारे<पि 
भि्तुवदेव तस्य वृत्तिः । अनाहूते केनचित्स्यादुपवासः । इत्येब॑ कठिनब्ताराधनात्‌ तस्य वैशग्यपरिणामाभेदृदें: 
मुनिपदाधिष्ठानाय योग्यता संपद्मयते ॥२१०॥ 


दश्मी प्रतिमाका घारी श्रात्क परिप्रहके सद्भयादिमें, यृहारम्भके कार्योमें व विवाहादि कार्योमें अपने 
कुट्म्बी जनोंके द्वारा प्रार्थना क्रिए जाने पर भी अपनी सम्मति नहीं देता। यही विशेष त्याग इस 
प्रतिमामें दाता है । मन, बचत, काय ओर कृत कारित अनुमादनासे इसे आरम्भ परिग्रदका त्याग है। 
मात्र दो तीन बख्रोंके व भाजन ओर झोच हेतु एक दो बतंनोंके तथा शयनासनके हेतु चटाई आदिके 
अतिरिक्त अन्य कोई परिग्रह इसके पास नहीं है । इस श्रतिमामें नव्म प्रतिमाक परिप्रहकी अपेक्षा और 
भी न्‍्यूनता आ जाती है । 


यह गृह कुदुम्ब तथा धनादिसे बिर्क हो व भाजनाथ भी आरम्मका त्यागी हा देव बन्द्रना, 
स्वाध्याय, सामायिक और जप आदि कार्योमें अपना समय लगाता है । क्रिसी के द्वारा यदि भोजनके लिये 
आमंत्रण दिया जाय तो उत्ते अपने लिये भाजन सम्बन्धी आरम्मडी अनुमृतिका दं'प मान कर 
स्वीकार नहीं करता । न 

पर भाजनके समय यदि कोइ सज्जन चाह, उसके अपने पूर्व गृहके हों या किसी अन्य घरके हों 
बुलानक लिये आकर भाजनकी प्राथना करें ता बिना किसे स्जपर भरके समता बुद्धपूनक उसी घरमें 
भाजनक ह्‌तु चला जाता ह | स््रगृहका काइ पक्त माह उन्हे हीं हे । सत्र हां लागांक साथ उसक्रा समान 
व्यवहार हैं। न किसीसे राग विशेष हैं ऑर न किसीसे बेर । शरीरसे भी मोह नहीं हे तब अन्य वस्तुसे 
मोर होनेकी बात दूर हो है । 

यह अपने पास नरम वस्ध आदिकी एक प्रतिलेखनी रखता है । मयूर पिच्छ ता भदण करनको 
आज्ञा नहीं हू तथा काई भी सृदु उपकरणसे प्रतिलेबन करके ही स्थान, शयन, आसन, अथवा 
किसी पदथके उठाने रखने आदिका वह अभ्यास करता है। जीब दयाक्री उठी हुई भावता उसे ऐसा 
करनका बाध्य करती है। 


भिक्तु संज्ञा प्राप्त न होने पर भी इसकी रूचि म्रक्षवनन ही ससे आगेका पद भिक्षाका हैं। 
प्रकारान्तरसे यह उद्‌ भाजन प्राप्तिकी अपेक्षा भिक्षके पदसे भी कठिन हैं। भिक्ष तो भिक्षार्थ श्राबक यह 
तक स्वयं जाता हैँ पर यह धीर बीर स्वच्छासे श्रावक घर नहीं जाता । बुलानेपर ही जाता दे और यदि कोई 
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|००-. 
उप भोजनके समय न बुलावे तो संतोष रग्व कर उपयास ही करता है। इस प्रकारके कठोर ब्रतका 
धारक अनुमतित्यागी दशम ग्रतिमाघारी होता है । २१८। 


उद्दिष्टाहारत्यागस्थ कि चिह्ं क्षुटलकस्य ह्वि। 
हे कक 
गुरु श्रप्ठ ! ग्यारहवीं उरिध्रत्याग प्रतिमार्म प्रथम भेद क्तुल्लकका कया स्वरूप है ? कृपया कहिए-- 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


स्वीयेषु मातृपितृतन्धचुजनेषु मोह-- 

है मन्येषु क्लेशमथवा मनसा विद्दाय | 

कोपोनखण्डवसना गुरुपारवंवतों 

स्यात्‌ क्तलकः शुत्रिमना: समतामिल्लाषी |। २९१ ॥ 
स्वीयेप्वित्यादिः-स्त्रीयेपु मातृपितृश्रातृस्यसूमित्रकलत्रपुत्रपौजादिपु जनेपु मनसा मोह ममतां 
परित्यज्य अथवान्येधु स्वविरुद्धाचाराचारकेप आऑमच्रनिन्दकश्था तोचकाकीर्तिकारकमिश्याप्रवादप्रचारकेतु क्लेशं 
ईष्यद्रेपसंक्तेशादिकश्च परित्यज्य गुरुपाश्य॑वर्ती नानासंक्तशरदिनत्वेन स्वयं शान्तिरूपं अ्रन्येपामपि भवमीतिज्रस्तानां 
शान्तिदायक॑ विपयेच्छायिर्गईइतलात्‌ निरासम्मपरिग्रहत्याच्च जशानाराघनतपानुशनतत्यर दिगम्पर परमगुरं संप्राप्य 
तत्पाश्य॑पत्र्ती तत्सन्निधाविव्र तिडन्‌ू. कोपीनखण्डबंसन: कोपीनमात्रं खण्डयसनश्च घारयन्‌ शुचिमना; समता- 
भिलाषी चुल्लका मवति । एकांदशर्प्रातमावा: उरदिशहारत्यागरूपायाः दी भेदी । चुल्लकः एलकश्र । तयोः 
प्रथमस्य चुल्लकस्येद॑ स्वख्पमुक्तम्‌ | श्रस्यामव प्रतिमाया श्रावकस्य द्वादशबततानां परिपूर्णता मबति। सर; 
कत्तेयां चुरेण वा निजमस्तकश्मश्रवादानां केशान्‌ दूरीकरोति । मामइये मासत्रय मासचतुष्टये वा यदाकदाचिल्लो - 
चमाप कुर्यात्‌ अम्यासाथम्‌ । शॉचोपकरण कगण्डलु प्रतिलखनाय पिच्छ॒कां मृदूषकरणमन्यद्वा गृहणाति । 
भाजनपात्र चेंके दधाति । मिक्तुकवत्‌ श्रावकणहमागत्व भक्तिपूर्यक॑ तद्दततमाहारं भुक्ते ! सत्री एकान्ते सर्वाण्यपि 
वस्त्राणि परित्यज्य दिगम्बर्साघुवत्‌ आत्मध्यानं कयति । चतुर्ध्यपि पर्वृदिनपु नियमतः उपवास कर्गेति। आ्राह्णे 
क्षत्रिय पेश्ये स्पशशू द्रेष्पपि च भवत्येतद्‌ व्रतम्‌ । चुल्लकः: खलु एकमिनज्ञानियमः अनकमित्ञानियमश्चेति भेदद्वय- 
सापन्‍नः । यह्वेकभिन्नानियमः से तु दिगम्बस्मुनिष्वाहराय प्रस्थितपु तदनन्तरं मिन्षार्थमर्यत । क्वाचिद्पि 
एकल्ष्मस्नैंव श्रावकरह यत्पाप्तमन्न तंदव सु क्त । वर्णत्रयक्चुल्लकानामप एवं विधिरिति केपाश्ििदु अन्थकारणां मतम्‌ | 
शूद्वर्णज्ुल्लकास्तनकमिज्ञानियवाः । तेड अनम॒ुनि आाद्दाराय गच्छुन्ति । अनेकशहेम्यः स्वभाजने अन्‍्न॑ 
यत्किश्लिल्लब्धं तत्सर्वमकत्री कृत्य यत्रापि प्रासुकमम्मो लभेत तत्रेंव मुन्नन्ति । केश्विद्‌ ग्रन्थकारस्तु न कृत एप भेदः । 
ते सामान्यतया चतुर्वशँप्यपि छुल्लकेपु उमी भेदौ वर्णयन्ति । च्ुुल्लको मानपुर्वकमेत्र श्रावकणइमागच्छाति । 
मौनेनैव किश्वित्कालं क्षएमात्रं वा. बहिरेत्र स्थित्वा निर्गच्छुति | एतदन्तेरे यदि केनचित्‌ श्रावकेण आइराय 
प्रतिगहदी तस्तहिं तत्नैव॒ तिप्ठति | अस्यथान्यदूयहूं गच्छुति । धर्मलामो मवत इल्येबमाशीर्ब॑चनम॒च्चार्य अहमत्रागत 
इति संकेत॑ प्रदाय अ्रन्यत्र गच्छेत्‌ इत्यपि आचार्याणाममिमतम्‌ । प्रतिग्रह्मनन्तरं श्रावकर्स्स उच्चासने बिनिवेशयेत्‌ 
अडिप्रज्ञालनञ्च॒ कुर्यात्‌ । यथायोग्यं सम्मानादिक अधंश्च प्रदाय विनय्रेन मनःशुद्धिपूर्वकं कायशु ड्ि पूर्वक 
आ्राह्यरादिकमपि निर्दोषमस्ति इति सूचयेत्‌ | परमश्रद्धया सस्वुश्टेन मक्तितता शानत्रता च श्रावकेण थैयमालम्ब्य 
उदारचित्तेन स्वशक्त्यनुसार यद्ान नवधाभक्तिपूर्॑क दीयते तदेब ग्राक्मम्भवति चुल्लकस्य नान्यथा । दत्तमेप॑- 
विधमन्नं स्थित्वा स्वभाजने श्रावकप्रदत्तमाजने वा अत्ति | स्वाध्यायध्यानतत्परः सः गुरफुलप्वेब वनेषु बसेत्‌ | न 
तु चुललकः स्वातंत्र्यमईति । गुगेरभावे जिनमंदिरे तीर्थवरप्रतिमासन्निषाविव बर्त घारगेत्‌ तथा चैत्यालये बने था 
र्ध्र 
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समानाचारधघारके; श्रावकेः सह वसेत्‌ू । खगुरूणां अ्रन्यसघमंणाश्व यथायोग्य॑ सेवाश्न कुर्यात्‌ । तेषां दश्तपादादि- 
मदन रुग्णावस्‍्थायां असहायावस्थायां वा यत्र तत्र मलमूत्रश्लेष्मादिविसर्जन कृते तदपाकरणं आर्षवाक्यभ्रावणेन 
तेषां ,मनःसंक ते शदूरीकरणां समाधिसमये स्वस्वर्थहानावषि तेषां समाधिसाघनं एवमनकेविधं पैयादृत्यं कुर्यात्‌ । 
चुललकस्य एतदेव स्वरूप संक्षेपतः || २११ ॥। 

ग्यारहर्वी प्रतिमाका नाम है उहिएत्याग प्रतिमा। इसके दो भेद हैं--प्रथमका नाम चुल्लक ओर 
दूसरे भेद का नाम है ऐलक | क्ुल्लक का अर्थ है छोटा और ऐलक का अर्थ है बढ़ा। इनमेसे पहिले 
भेद 'चुल्लकके स्वरूपका वर्णन इस श्लोकमें आचार्य ने किया है। 

दशम प्रतिमाधारी क्रमसे इसे स्वीकार करता है तथा जो अन्य प्रतिमाधारी इस प्रतिमाका आलंबन 
करना चाहता है बह अपने माता पिता भाई बहन स्त्री पुत्र मित्र आदि बंधु बांधवोंसे मोद ममताका 
त्याग करता है। अपने प्रतिकूल चलनेवाले अपनी निन्‍्दा करनेवाले, अकीर्ति मिथ्यापवाद करनेवाले, 
आलोचना करनेवाले अथवा बिना कारण द्वी अपनी दुष्टतासे बैर करनेवाले शत्रुओं में जो ह्वेष इंष्या असूया 
आदि नहीं करता । सबको समान दृष्टिसे देग्वत। है यह विचार करता है कि अपने झुभाशुभ कर्मका फल 
ही जीब इस संसारमें भोगता है | यथार्थेतया न कोई बंधु है न कोई शत्रु हैं। राग द्वेप कपायोंके बशीभूत 
होकर ही यह जीव स्वानुकूल बर्तन करनेयालों पर राग और प्रतिकूल चलनेवालों पर द्वंप करता है । 

इस सांसारिक व्यवहारमें पंचेन्द्रियोंके विपयमें साथक या सदायक्र व्यक्ति या पदाथ ही इष्ट मान 
लिए जात हैं। जो भागापभोगमें बाधक हैं एसे व्यक्ति या पदार्थ अनिष्ट मान जाते हें । सांसारिक स्वार्थ 
केवल ,पंचेन्द्रियोंके विपय और क्रोधादि कपायें हैं । बास्तवमें परम।थंसे बिचार किया जाय तो आत्माके 
हितके ये दोनों बिरोधी हैं । श्री दोलतरामजी कविने अपनी भाष। स्तुतिमें बहुत सुन्दर गब्दोंमें लिखा है 
ओर भगवानसे प्रार्थना की है कि इन शन्रुओंसे हम बच सके यही आपसे हमारी इष्ट प्राथना है । जैले-- 

आतमके अहित विपय कपाय, इनमें भेरी परणति न जाय । 
मैं रहूँ आपमे आप लीन, सा 5२हु होंहु ब्यो निज्ञाधीन। 

इस ग्रतिभाघारने इसका पूर्ण रहस्य समझ लिया है, अतः न केवल ग्रार्थना करता हैं बल्कि 
निज्ञाधीन होनेके प्रयत्नमें सफलता की कोटिके समीप पहुँच जाताहे | यह पर पदार्थ माक्रयें ४ या अनिष्ट 
कल्पना छोड़ चुका है । बह सतत प्रयत्नशील है कि किसी भी समय पंचेन्द्रिय विययोसं अथबा मान आदियें 
चित्त न जाय । मैं सदा अपने आपमें स्थिर रहूँ। अपने निर्षिकार स्वरूप स्वभावसे कभो विचलित 
न हों जांऊं। इसी महान्‌ प्रेयलमें अपना जीवन व्यतीत करता है यह उसका महा पुरुषाथ हँ। इसी 
पुरुषा्थंसे बह संसारमें दुःखरूप बंधनोंसे मुक्ति पायगा यह उसका निश्चल दृढ़ विश्वास हैं । 

यथाथर्में पांचों ही इन्द्रियां ज्ञानके लिए साधनभून हैं | यदि उनका उपयोग पदार्थ स्व॒रूपमात्र 
जाननेके लिए किया जाय तो कोई अनिष्ट नहीं है । यदि आप मिष्ठान्न खात हैं तो उसे मीठा सममिए ओर 
कड्वा पदार्थ खाते हैं तो आपकी जिह्बा उसे कड़वा कहे, इसमे काई पाप नहीं है । यह तो पदार्थके 
स्वरूपका निरूपण हैं ' इतने ज्ञानमात्रसे कमेबन्ध नहीं होता। बन्ध तब होता हैं जब हम मिष्ठान्नके 
पहणके प्रति रामी हो छटते हैं । उसको प्राप्तिके लिए स्वयं भी अनेक कष्ठ सदते हैं और दूसरोंकों भी कष्ट 
पहुँचाते हैं । उस मिट्ठन्नके रागफे कारण जो हमने कट उठाए अथवा वूसरोंसे विरोध होनक कारण ज्ञो कट 
होंगे उन सब ही कष्ठोंका दँतु भिष्ठान्न का राग है। यदि वह न होता तो हम इन आपत्तियोंकों अपने 
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पास न बुलाते | अतः यह सिद्ध हुआ कि राग दुःख परम्पराका मूल कारण है। उससे जो सुख 
की कल्पना है बह तो क्षणमात्र हे पर उसकी प्राप्रिमें, डसके संरक्षणमें, उसके भोगमें, उसके परिपाकमें 
उसकी श्राप्तिमें बाधा देनेवाले व्यक्तिश्नोंके साथ संथ्र्प करनेमें जो महान्‌ कष्ट उठाने पद़ते हें उनसे 
जन्मान्तरके लिए भी दुःखी हो जाते हैं न केबल इसी जन्मके लिए । 

कुछ भाइयोंकों यह प्रश्न होता हे कि संघतार दुः्ब्य ही है ऐसा एकान्त कथन उचित नहीं है । 
जेनाचार्यों द्वारा जहां अनेकान्त सिद्धान्तकं। अंगीकार करनेका उपदेश दिया गया है, वहीं पर संसारका 
एकान्त दुःखमय बताया जाय यह कथन अपने है। सिद्धान्तक विरुद्ध हानसे उचित और न्यायसंगत 
माल्यूम नहीं पड़ता । उदाहरणाथ हम मिट्ट/न्‍्त् खाते हैं, नाटक देखते हैं, सुगंधित पुष्पोंको सूंघते हैं, 
सुन्दर गान सुनते हैं तथा कामभोग करते हैं | इन सब कार्योमें सुखका अनुभव होता है । ऐसा होते हुए भी 
हमें वे सुबरूप नहीं डिन्‍्तु दुःबरूप हो हैं, ऐसा जैन साधुओंका कथन मिथ्या है| जो बात प्रत्येक 
संसारी प्रे। पीके प्रत्यक्ष अनु भत्र गोचर हे उसे सिथ्य! कहना प्रत्यक्ष विरुद्ध होनेने स्वयं मिथ्या है। ऐसी 
स्थितिमें यह प्रश्न सदज्ञ ही द्वोता हैं हि जेनाचायनि इतने महान्‌ सुखदायक विपयोंको मिथ्या 
समझ कर किस लिए कठार तपस्याका अंगीकार किया ओर क्‍यों अन्य व्यक्तियोंको श्रममें डाला है । 
एसा करनेसे उन्हें क्या लाभ हैं ओर किस सिद्धिकी गरप्रि होती है । 

प्रश्न अवश्य विचारणीय हैं । काई भो उपदेश कितना ही सुन्दर हा ओर लाभदायक हो पर जब 
तक वह अपने अलुभवसे लाभदायक प्रतोत न हो तब तक उसे कोइ ग्रहण नहीं करना चाहता । यहां पर 
हमें अपन ज्ञान ओर सुख्रकी कोटिका जिवरक पूत्रक विचार करना है । यह बात हम संक्तप्मं लिख चुके हैं 
कि इन्द्रियों द्वारा हमें ज्ञानका प्राप्ति द्वती है । ये केवल ज्ञानसाधक हे, सुख दुश्ब साधक नहीं । सुख 
ओर दुःख तो हम मानसिक कल्पना द्वारा करते हैं ! मन तिचारक है बह स्वयं पदाथके इस रूपादिका 
ज्ञान नहीं करता | इन्द्रियां द्वारा प्राप्त ज्ञन सामग्रोका बद चवण करता ए। दूसरोंकी कमाई ही खाता 
है । स्त्रय कुछ नहीं कमाता। स्त्रय॑ वह केबल ऋतपनाके आकाश्मे उड़! करता है । श्रम उसे ही हाता है 
ओर सम्यग्ज्ञान भी उसे ही | वह्‌ जितना बावक हे उतना ही साधक भी है। 0 

जब हम स्पशन इंद्रिय द्वारा पदाथक्रा स्पही करके शीत <प्ण, कॉमल, कठार आदि आठ स्पशों 
का ज्ञान प्राप्त करते हैं वहां मात्र ज्ञान तो हमारा है। अन्य पदाथका संबंध केवल शरीरके साथ ही है। 
जब हम काम भोग करते हैं तव भी स््रौ या पुरुपको शरीर स्पर्श ह ज्ञान सूपर्शन इंद्वियसे दाता है इतना मात्र 
तो इंद्रियक। कार्य दानेसे बह तज्न्य ज्ञान आत्मा भागता है, वाकी शारीरिक संबंध तो शरीरसे ही हाता 
हूं । स्पश आत्मा तक नहीं पहुँचता है। रसना द्वारा किया गया मिप्टान्न भाजन उदर तक पहुचता हे, 
घह अनेक रसा।द्‌ रूप परिणत होकर शरीरका अंगभूत होजाता है, अथवा मल मूत्र कफ पसंवर आदद 
रूप हं।कर बाहिर निकल जाता हैं, आत्माके पास उसक एक भी परुमाणुक्री पहुंच नहीं ह। आत्मा उसे 
भाग नहीं सकता वह केबल उस मिप्टन्नमें दानेवाले रसज्ञानक़ो भोगता है रसको नहीं भागता। कि 

इसी प्रकार प्राणन्द्रिय, कण न्द्रिय और चक्तुरिन्द्रियक द्वारा सुगंधि, संगीत तथा विविध दर 
ज्ञानमात्रका आत्मा भागता है । गंध, गान और दृश्य या तो शरारसे संब्रंध करते हैं या जहांके तहां उन्हीं 
पदार्थमें सीमित रहते € । आत्मा अमूत होनेपे उसमें इन मूर्तिमान पदार्थोंक रांयोग नहीं होता ओर न 
हो सकता है। इससे यह निष्कर्प निकला कि वास्ततमें स्पशे, रस, गंध, ब्णे और शब्दरूप विषयके ज्ञान 
मात्रका भाक्ता आत्मा है। इन विषयोंका भोक्ता त्रिकालमें भी नहीं है । यदि ये भोगे जाये तो पुदुगल द्रव्य 
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उक्त गुणोंसे रहित हो जाय। यह बात केवल आत्माके सम्बन्धमें ही नहीं, प्रत्येक द्रव्यके लिए है ! 
यह जैन धमंका अकास्य सिद्धान्त है कि प्रत्येक पदार्थ अपने ही स्वरूपमें है अपने स्व॒रूपका परित्याग 


नहीं करता । 

यहाँ एक उपप्रश्न हो सफता है कि जीज्र पुद्गलके सिवाय अन्य द्रव्य अपने रूपका त्याग नहीं 
करते यह मानना टीक है, पर इन दो द्रव्योंका तो परस्पर ऐसा सम्बन्ध अनादिसे है जिसमे आत्मा 
अपने स्वभाषका परित्याग कर विकृत हो रहा है। तब यह कहना केसे सुसंगत हैं कि बह अपने रूपका 
- परित्याग नहीं करता। 

इसका उत्तर यह है कि आत्माकी विकार परणति भी होती है और वह पुद्गल कर्मके निमित्तसे 
होती हे । पर बह परणति पुदूगल निर्मित्तजन्य होने पर भी पुदुगल रूप नहीं है। अपने गुणोंका 
विकार अपनी आत्मामें होगा और पुद्गलमय विकार पुद्गलमें होंगे। अर्थात्‌ ज्ञान, दशन, सुखशक्ति 
अथवा क्षमा, विनय आदि गुण यदि कमके निमित्तसे विगड़ेगे तो उनका उन्हींमें परिवर्तन होगा। 
मिथ्यात्वके सम्बन्धसे ज्ञान मिथ्याज्ञान होगा, सुख दुः बरूप परिणत होगा, दाक्ति स्वात्महित रूप न होकर 
अहित रूपमें परिणमन करेगी, क्षमा क्राधरूप बन जायगी, विनय अहंकारका रूप धारण कर लगा । 
यह सब गुणोंक विकार अवगुण बन जायेंगे पर पुद्गलके गुणोंकर रूपमें न बनेंगे। गु्णाकां अवगुण 
रूप परणति निर्मित्तजन्य हानस विकृृति हैं | यथाथमें वहू अपना मयादाकरा छाड़्कर नहीं हं। पुदूगल 
कभी क्रोध या अहंकार रूप नहीं हो सकता; क्योंकि क्षमादि शरक्तियाँ उसमें नहीं हैं अतः उन गुणोंके 
विकार भी उनमें नहीं हा। सकते | रूप रसादिरूप अथवा कम नोकमरूप या परमाणु, स्कन्धरूप, 
वर्ग बर्गणारूप परणति पुदुगलकी ही होगी, क्योंकि वह उसके स्वभावकी विक्रति हू । इससे यहद्द स्पए्ट 
हो जाता है कि जीव ओर पुदूगल परस्पर निमित्त नेमित्तिक भावको प्राप्त होकर भी अपने स्वरूपका 
परित्याग करके परिणमन नहीं करते किन्तु अपने लक्षणकों अपनमें रखते हुए ही विक्ृत होते हैं। अतः 
यह सिद्ध हे कि प्रत्येक द्रव्य अपने स्वरूपका त्याग नहीं करता। 

ऐसी स्थितिमें आत्मा अपने ज्ञान स्वरूपका त्यागकर विपय ग्रहणक समय विपय रूप नहीं हो 
सकता, अत: वह विपयोंका भोग नहीं कर सकता । वह कत्ल विपय जनित ज्ञानका ही भाक्ता है । सुख 
दुख कर्मफलका भोक्ता मात्र व्यवह्याससे कहा जाता है परम/थंमें ऐसा हैं नहीं। श्री नमिचंद्राचायन 
द्रव्यसंग्रह नामक छोटे निबंबमें इस संबंबर्मं जो लिखा हे बह इस पूर्वोक्त कथनको प्रमाणित करता 
हे। जैसे-- 

ववद्दारा सुदददुः्ख पुग्गलकम्मफलं॑ पभ्चुजदि । 
आदा शणिच्चयणयदा चंदराभाव ख़ु आदस्ख | 

अर्थात्‌ आत्मा सुख-दुख रूप कम फलका भाक्ता द यह केबल व्यवह।र कथन हू । निश्चयनयसे 
तो वह अपने चेतन्य भावका ही भोफा है । 

उक्त कथनसे यद्द सिद्ध है कि आत्मा प्रत्येक इन्द्रिय द्वारा केबल पदार्थका ज्ञानमात्र करता है। 
उन पदार्थमें जिन पर मनकी इठ कल्पना है उन्हें सुखद।यक मानता है ओर जो उसे अच्छे नहीं लगते 
उन्हें अनिष्ट समझ दुःखदायक मानता है। अर्थात्‌ सुम्ब-दुःग्बकी कल्पना सनके द्वारा हुइ। बास्तवमें ता 
जीवने केबल पदार्थके ज्ञानका भोग किया है । बहू उसका लक्षण या स्वरूप है, अतः उसीके भोगनेमें वह 
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समर्थ है अन्य पदा्ेकों भोगनेमें उसकी साम*र्य नहीं हैं, तथापि पदार्थकों सुब्बदायक मानकर उसमें 
अमवश इष्ट अनिष्ट कर्पना करता है। जो पदाथें एकके लिए इष्ट है बही दूसरेके लिए अनिष्ट हे । 
ज्ञो एक प्राणीके लिए अनिष्ट है, बही दूसरके लिए इष्ट है । जैसे किसी व्यक्तिका मिच॑ खानेकी आदत पड़ 
गई है, यद्यपि मिचंका स्वाद चरपरा दै फिर भी वह उसे इट्ट है। वही अन्य अनस्थस्त पुरुपक लिए या 
बालकके लिए अनिष्ट है । इसी त्तरह जा पद किसी क्षत्रपें इ2 हे वही उस व्यक्तिके (लिए दूसरे क्षत्रमें 
अनिष्ट रूप है। जेसे घर में साधारण घोती या बंडी पहिनना ही इए है पर सभा आदिमें ज्ञाने पर 
वह वेप-भूषा अनिष्ट हे । जो पदार्थ किसी कालमें इ० है वही दूसरे कालमें अनिष्ट है । जैसे ग्रीप्मकालमें 
मद्दीन वस्त्र इष्टकारक थे वे ही शीत ऋतुमें अनिष्टकारक हा जाते हैं। जो पदाथ एक अवस्थामें इष्ट हें 
दूसरी अवस्थामें अनिष्टक्रारक हो जाते हैं, जेसे जो दूध स्वस्थ अवस्थामें मीठा ओर इष्टकारक लगता 
है पित्त ज्वरकी दशामें वही कड़चा लगता है और अनिष्ट हो जाता हैं । 

इसतरह द्रव्य क्षेत्र काल भावकी परित्रतित अवस्थमें पदाथ इट्ठ ओर अनिष्ट रूप हो जाते हैं, 
जिन्हें एक बार सुखदायक माना जाता है उन्हें हीं वह दूसरी बार दुःखदायक मानने लगता हैं । 
इससे यह सिद्ध हुआ कि पदार्थमें यदि एकान्ततः सुखदायकत्य या दुःखदायरकत्व होता तो वे सदा 
प्रत्येक क्षत्रमें ओर प्रत्यक अवस्थामें पत्येक प्राणीका सुख्बदायक ी रहते अथवा दुःखदायक ही रहते पर एसा 
नहीं देखा जाता अत; पदार्थमें सुख दुःबकी कल्पना प्राणी स्वयं करता है। सुख दुःखदातृत्व उनका 
स्वरूप नहीं है । तब उन पदार्थामें मोह ओर ममता करने का क्या प्रयाजन हें ९ 

अब रही सुख ग्राप्तिकी वात सो हमें जो मुख संसारमें प्राप्त हता है बह बास्तवमें अपनी इच्छाकी 
पूर्तिम हाता हूँ । अथात्‌ जो इच्छा उत्पन्न हुई सो ही हम दुः्बी हुए। जबसक उस इच्छा 
फी पूर्ति नहीं हुई तबतक दुःख रहेगा। ज्यों ही पूर्ति हुई कि सुखानुभाव हुआ । यह सुम्ब यथार्थमें नहीं 
था, हमारी इच्छारूप दुः लक नाझसे सुग्ब्रका जन्म हुआ है । अथात्‌ जब हमका यह संताप हं। गया कि हमें 
अब उक्त पदाथ नहीं च/हए तव हम सुखका अनुभव करते हैं । सारांश यह किया ता हमें पदाथ ज्ञानकें 
अनुभवमें सुखका आभास मिला या सनन्‍्ताप उत्तन्न दाने पर सुख मिला। यह सुख क्षणस्थायी है, यद्द 
सनन्‍्तोप परपदाथाधीन है अतः इसे सुख रूप न कहकर दुःखरूप ही आचार्येनि माना है । जो स्थायी है । 
परनिमि त्तजन्य नहीं हू आर स्वात्मोत्थ हे बह वास्तवमे सुस्ब है । संसार सुग्ब दुःझ्वा स्यूलता मात्र हैं, 
अथांत्‌ कभी दुःखी प्राणीका दुःख कमर हो जाय तो उस्ही सुख मानता है । जेये एके सिर पर एक 
मन बोम लदा हुआ हँ । यदि चह्‌ बीस सेर कर दिया जाय ता पह्‌ सुसता हवा जाय । बह बीस सेरका बार 
ऐसे मनुष्यके सिर पर रखा जाय जिसके सिर पर अभी कोई बाक नहीं था तो वह उस बोममें ठुः का 
अनुभव करेगा। कारण इसका स्पष्ट है कि प्रथमका दुःख न्‍्यून हो अतः सुख्री हुआ। दूसरक 
दुःखमात्न बढ़ा अतः दुःखी हुआ । बार दोनों पर बराबर हैं पर एक सुखी एक दुःखी हुआ | अतः दुःघकी 
न्यूनतामें सन्‍्तोष उत्पन्न होनेसे, इच्छारूप मह्दान्‌ दुःखकी न्यूनतासे या इच्छानकूल पदायंके श्ञनका भाक्ता 
होनेसे सुखका अनुभव होता है । यह सुख अस्थायी है। मोहके कारण इच्छाओं की न्यूनता नहीं है। 
प्रति समय नवीन-नवीन इच्छाएं उत्पन्न होती हैं। उनकी पू्तिके हेतु अनेक पदार्थक्रो ओर यह बीड़ लगाता 
है, उनका संग्रह करता है, उनके संग्रहमें कष्ट उ्ठाता हैं और संग्रह है जाने पर रक्षाकी विन्ताम हुःत कं 
है । उस संग्रढीत पदार्थोर्में अनेकोंकी इष्ट कल्मना है अतः उसे प्राप्त करनेका इच्छा करनवाले बहुत हू । 
वे एसे ले न जांय अतः सतर्क रहना पड़ता है । यदि वे लेने आवें, बाधा दें ओर शक्तिका उपयाग कर पं 
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उनके साथ संधर्प करनेमें महान्‌ दुःख उठाना पड़ता हैं। यदि उस संध्रपेमें विजय नहीं हुई और बह 
संगृहीत परिग्रह छिन गया तो इष्टवियोगज महान्‌ दुःख ही गया । 

पर पदार्थ द्वारा इच्छापृर्ति कर सुत्र प्राप्तिकी अभिलापा स्वप्नवत्‌ है। ऐसा बस्तुका स्वरूप 
समम कर जो बुद्धिमान्‌ उन पदार्थामि मोह समताका स्याग कर उनके बिना भी अपने सनमें सन्तोष 
उत्पन्न कर लेते हैं. वे ही परम सुखी हैं । बह स्पत्मोस्य संतोप सुख है। स्वजन्य ज्ञानका मुख है। पर 
निमित्तजन्य न हानेसे वह स्थायी है । उसोके प्रयक्षमें यह एकादश प्रतिमाघारी प्रयलशोल है। अत्तः 
जो थोड़ी सी कमजोरी शेप है उसके कारण मात्र एक लंगोटी, एक खण्ड बस्त्र, एक कमंडलु और एक 
भोजनपात्र बस इतना परिप्रह रखता है शेप सब प्रकारके पदार्थसे उसने मोहका त्याग कर दिया हैं । कितना 
भी कष्टका अनुभव करना पड़े वह उसमें सुग्बी है । 


ग्यारहवीं प्रतिमाके प्रथम भेद क्षुरुलक पद प्राष्तिकी जिन्हें इच्छा होती है व ऐसे गुरुके पास जाते हैं 
जो स्वयं संसार परिध्रमणसे त्रस्त हैं और उससे उन्मुक्त होनेके लिये प्रयक्षशील हैं। स्व आरम्भ 
परिप्रहसे विरक्त हो कर अशान्तिके बीजभूत मोहका त्याग कर चुके हैं। परम दिगम्बर मुद्राका 
धारण कर जो अपनी मुद्रा ही से स्वावलम्बनका पाठ पढ़ाते हैं । जा असंनोप, शोक, ईष्यां, 
बैर माया, ममता और घृणा आदिका कमी अनुभव रहीं बःरत । ऐसे शान्ति-सुखके प्रदायक स्वगुरुकी शरण 
में जाकर अपने कल्याणका मार्ग उनपे पूछते हैं । उनके बताए हुए सम्मार्गको पूर्णरूपसे ग्रहण करनेमे 
असमर्थ होनेके कारण क्षुतलक ब्रतकी दीक्षा लेते हैं । 

इस ब्रतका घारी कतरनों या छुरा रा अपने केवल मस्तक तथा दाढ़ी मूंडॉकि बालाॉँका दूर 
करता है। इन्हें दूर कर लनेका प्रमाण कमसे कम दो साह्‌ सब्यम तीन माह और अधिकसे अधिक चार 
मास है । यदि वह चाहे तो केशोंका लाच भा अपने दाथोंसे कर लता है । लाउ करनमें भमस्मकी सहायत्ता 
ले लेता है । भस्म लगाने पर वाल्ोमें रूत्ता दोनेसे पकइनेमें ठीक आजाते हैं, इतना मात्र पयोजन है । 
भस्मके सित्राय अन्य किसी बस्तुका प्रयोग नहीं करता जो वालांके उत्पाटनर्मं सहायक हा। लोचकियाका 
प्रयोग इसलिए करना है कि कतरनो या क्षराका आत्ररयक्रता भी न्यूव ही। जाय । लोचका काल भी ऊपर 
लिखे प्रमाण है | इसपे अधिक काल तक कश रखनेसे जीवात्पत्तिका संभावना रहती है । 

जब तक केशोत्याटन या दूरीकरणक्रिया नहीं होती तब्र तक जा कंश सस्तकपर रहते हैं उनका 
तल आदिसे काइ संस्कार नहीं करता । दढ़ी या मूदके बालोंकी काइ साज संभाल नहीं करता । वे अपने 
स्वभाव रूपमे रहते दूँ और वेसे हं। धासकी तरद उल्लाड़ कर फेंक देते हैँ । अपन पास लंगोट (कोपीन) 
तथा एक खण्ड बस्त्र रखता हैँ । खण्ड वस्त्रसे यह्‌ तातपय हैँ कि जो वस्त्र अधिकसे अधिक तीन सबा 
तीन दथ ही लम्बा हो आर आधक चोंडा न हा । जिधे यदि आओढ़ कर सोया जाय तो साढ़े तीन 
हाथके पुरुप शरीरका पूरा न ढक सके। याद पंर ढक दे. ता सर आर सिर ढाका जाय ता पर उधाड़ 
रह जाय। यद्‌ इसाजय कु अपन आम्रत अतमाभदमं हां बढ इस परमहस भा अपनका मुक्त कर लेना 
चाहता हैँ । इसके पास एक कमडलु रहता ह जा शाच |क्रवाक [लय ग्रासुक जल रखनके अयागम आता 
हैँ । मृदु बस्तु या अनाराकों पिच्छुका अथवा मथूर पच्छिका द्वारा श्रातवलखन करता है । प्रतिलेखनका 
अथ हैं जीव जन्तु जो प्रत्यक्षयोचर नहीं हाते हूँ. या नेत्रह्ी कप्रजाराके कारण नहीं -दिखाई देते हैं 
उनको रक्षा पूतक ही उठना, बेठना, आसन ग्रदण करना, बस्तुका उठाना रखना, मल भुंत्र त्याग करना, 
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श्रादि काम किये जायें । यह व्रती उस मदु पिच्छिकासे स्थानकों स्वच्छ कर उसे निजजन्तु होने पर ही 
उपयोग में लेता है । 

. श्राह्मर प्रहणकी पद्धतिमें क्षुल्लक दो प्रकारके हो जाते हैं। पहिला एक भिक्तानियम और दूसरा 
अनेक भिक्षानियम । जो श्रावकके एक ही घरमें जाकर जो वहाँ भिज्नान्न प्राप्त हा उसे लेकर अपनी 
उदर पूर्ति करते हैं वे एकभिक्षा नियम हैं । इनमें कोई एक भाजन ( बर्तन ) भोजनाथ्र पास भी रखते 
हैं ज्ञो पीतल आदि साधारण धातुका हो ओर उसमें भाजन लेकर भोजन करते हैं। कोई धर्तन नहीं 
रखते श्रावक्र जिस वर्तनमें भोजन परोस दे उस बर्तनमें आद्वार कर लेते हैं । 

अनेक भिक्ता नियमवाले ज्षुतलक अपने पासके बतेनमें एक्र दा तीन आदि घरसे प्राप्त भिक्तान्न 
संग्रह कर लेते हैं। वे लेते उतना द्वी हैं जितनेमें उद्र पूति हो जाय, उससे अधिक नहीं। अपनी उदर 
पूर्तिके योग्य संभह्द होने पर किसी श्रावकके घर जहाँ भी प्रासुक जल प्राप्त हो जाय वहाँ बेंठकर भोजन 
कर लेते हैं । सबे प्रथम जो भिन्नान्न पात्रमें संग्रद्दीत हे उसे ग्रहण कर लेने हैं | यदि उतनसे उदरपूर्ति 
नहीं होती तब इस अन्तिम गृहसे भिक्तन्न लेते हैं. अथवा पात्र जल वहाँसे लेते हैं। ऐसा नहीं होता 
कि ये प्राप्तान्न यदि सामान्य है तो उसे छोड़कर अन्य रसवान अन्न दुसरी जगह प्राप्त होने पर उसे 
लेलें। अथवा पृथव संगृहीत अन्नमेंसे स्वादिष्ट स्वादिष्ट भोजन ग्रहण कर शेय फेंक दें। एसा करनेवाला ब्रती 
अपने ब्रतसे च्युत है। रसना इंद्रिय पर विजय प्राप्त करजेकें उद्द श्यसे ही आरंभत्याग प्रैतिमा्म परमृहका 
भाजन स्वीकार किया गया था। इसलिए नहीं कि घरतमें द्वव्यकी हीनता हैँ। य्रहारंभ छोड कर पर 
घर स्वादिष्ट भोजन प्राप्त होगा अतः पर गृह भाजन किया जाय। ऐसा दःसनवाला त्रती नहीं, पापी 
है । बह ब्रतीके भेपमें अपनी आत्माको और दूमरोंका ठगाता हैं। उसने बत्ती वेषकी आजीविकाका 
साधन बना लिया है। यह इस वेषका डपयाग न केवल भाजन मात्रक्े लिए करता हैं अपि तु यन केन 
प्रकारेण भोले भक्तों व महिलाओंसे अन्य प्रकार भी द्रव्य ठगने लगता है। एसा व्यक्ति ब्रती नहीं, 
मिथ्या ही ब्रतवेपी है। इसकी आत्मा संसार परिश्रमण करेगी। कुया नियोंमें शयन कर घर-घर 
उच्छिट्रान्नका भोजन करेगी | जो ब्रत पृज्यपद मुनित्नतके अभ्यासके हेतु है उसका उपयाग यदि भाजन 
प्रप्तिहेतु किसी अज्ञानीने किया है तो यथार्थमें उसने रस्नहार प्राप्तकर उसकी कीमत नहीं समभी 
और वह केबल द्वारमें मशियोंक्रा गूँथनेवाले खूत पर मोहित हो गय। है, 5 सलिए मणियोंको तोड़ कर 
फेंक देता है और उस सूतसे अपने फटे चिथड़े बस्त्रोंका सीकर उपयागर्म लारदा हैं । ऐसा व्यक्ति 
दयाका पात्र है | सुपान्नकी गणनामें गिनने योग्य नहीं | एगुरु उसपर दया करें आर उसे मार्ग पर लगावें। 

ऐसे भेपीसे यदि मेंट हो तो श्राबकोंको भी उससे घृणा न कर उसपर दया करनी चाहिए और 
उसे सन्मार्ग पर लानका प्रयत्न करना चाहिए। श्रावक् भी विवकी हो तभी वह यह काये कर सकेंगा। 
अविवेकी श्रावक उच्छूँल्ल व्यवहार कर उससे द्वैंप करेगा ओर मार्ग पर न ला सकेगा। यदि बिवेको 
श्रावकों द्वारा बह सम्मार्ग पर न आवे तो उसे किसी सुगुरुके पास ले जाना चाहिए | वे उसे मार्ग जप 
अवश्य ले आनेमें समर्थ हो सकेगे । यदि श्रावक तथा सुगुरु भी उसे मग पर न लासबे । वह दोनोंकों 
उपेक्षा कर दे तो श्र।वकोंका कर्त्तव्य है कि गुरुका आदेश पाकर एकबार उसके वेपका समाप्त कर य्से 
ब्रती मानना छोड़ दें। श्रत पदके अनुकूल उसकी पूजा प्रतिष्ठा सम्मान आदि न करें। एसा करन लक 
बेप ग्रहण ससे निरथेक जान पड़ेगा ओर अपनी ठगी बृत्तमें सफलता न निलनेसे या ते। वह सब्मा 
पर आवेगा या उस वेषका त्याग करेगा । 


२२५० श्राषकधमंप्रदीप 


सम्यग्टष्टिके अष्टांगोंमें उपगृहन, बात्सल्य स्थितीकरण और प्रभावना ये अन्तिम गुण हैं । ब्रतसे 
च्युत द्वोनेत्राले व्यक्तिके साथ इन चारोंका क्रमशः उपयोग करना चाहिए। सर्च प्रथम तो उपगूहन 
अंगका पालन करें | यह विचार करे कि पापोदयसे आत्मा ब्रतादिक्रोंमें शिथिल हो जाता है 
अथवा अज्ञान या शारीरिक व मानसिक कमजोरीसे ऐसा होना संभव है अतः ब्रतियोंका अपवाद न हो 
इसलिए इसकी निन्दा करने या मात्र आलोचना करनमें लाभ नहीं हैे। अतः इसके अबगुण प्रकाशित 
नहीं करना चाहिए । इस प्रकार उपगृहन अंगका पालन करनेमात्रसे यदि कार्य सिद्धि न हो त्तो इसलिए उस 
व्यक्तिसे घृणा न कर उससे ध्मेबात्सल्य कर वात्सल्य अंगका पालन करे ओर वह व्यक्ति धमंमें पुनः 
स्थिर हो जाय इसका प्रयत्न कर स्थित्तीकरण अंगका पालन करे। इस प्रकारसे काय करनेवाला व्यक्ति 
ही धर्मकी प्रभावनामें समर्थ होता है और प्रभावनांगका पालक है। अवबगुण छिपान्का अर्थ अबगुण 
ओर अवगुणीका पालना नहीं & और न वह उपगृहन अंग है। छिपानेका तात्पये मात्र इतना है कि 
यदि किसी अज्ञानतासे या कर्मादयसे कभी किसी से पद विरुद्ध काये हो गया है तो निन्दत्मक पद्धतिसे 
वह दूर नहीं किया जा सकता । निन्‍्दा, आलोचन। और अपवाद, उसक्रे सुधारका उपाय नहीं हैं | सुधारका 
सच्चा उपाय है उसे डसके पदस्थकी महत्ता बताकर गिरनेसे बचाना। अपने दोपके ज ननेवालेसे 
लज्जाशील व्यक्ति दबता है, उच्छुंखलता नहीं करता और इसीलिए उसकी इस बृत्तिका लाभ इस 
रूपमें उठाया जा सकता है कि उसे पुनः उसके पदमें प्रतिष्ठित कर दे। उसे यह त्रिश्वास हो जाता है कि 
अमुक व्यक्ति बहुत सज्जन है और मेरा हितेपी है, क्योंकि मेरा दोप जानकर भी अपवाद न कर मुमे 
दोष दूर करनेकी सम्मति देता है ओर मेरी प्रतिष्ठाको बनाए रखनेके लिए प्रयत्नशील हैं । ऐसे विचारसे 
वह सन्‍्मार्ग पर पुनः आज़ाता है। यह बहुत बड़ी सेवा है। जिस महापुरुपसे बह बन सके चह 
पूज्य पुरुष है। 

जो व्यक्ति प्रारम्भसे ही छदमवेपी हैं | त्रतकी आकांच्ासे इस मार्गपर नहीं आए । लज्जा शीलता 
जिनमें नहीं है । यहां लब्जा शीलताका अर्थ पाप करनेमें लज्जा आनसे हैं, वह मूपण है | जो प्रयत्न करने 
पर भी सन्मागपर नहीं आते | अपने दुराचारसे पदको लांछिन करते हैं। जिन्हें मार्गपर लानेके सब 
उपाय व्यर्थ चले गये हों उन्हें बलान्‌ू उस पदसे अलगकर देना श्रयस्कर और प्रमावनांगक पोषक है । 


पर इसका प्रयोग करनेका अधिकार या तो दिगम्बर गुरूको है या उनके अभावमें विवेकपूर्वक क्रिया 
करनेवाले अन्य ब्रती श्रावक्र संघका है| 


जो संसार, देह और योगोंसे बिरक्त होकर पांचों पापोंसे उन्मुक्त होनेके लिए लालायित हैं, किन्तु 
शारीरिक और मानसिक कमजोरीके कारण उनसे अबतक छूटे नहीं है, छोइनेके लिए प्रयत्ञ शील हैं वे 
ही इस पद पर आसीन होते हैं। इस तरह णकमित्तानियम और अनेकभिन्ञानियम दोनों ही श्रावक 
इन्द्रिय विजयके पवित्र उच्द श्यका विस्मरण न करते हुए आहारकी वृत्तिको पूरा करते हैं । कुछ ग्रंथकार 
ऐसा लिखते हैं कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और स्पदेशद्र रसे ७ बणके लोग इस पदका धारण कर सकते 
हैं। उनमें तीन बर्ण तो एकभिक्षानियमवाले होते हैं । पीतलका कमंडलु या भोजन हेतु वतंन रखते हैं । 
जो अनेकभिज्ञानियम हैं उसे स्पर्श श॒द्र वणेबाले घारण करते हैं । वे लोहका कमंडलु और भोजन पात्र 
रखते दें | कई अन्थकार सभी वर्शोके लिए दोनों प्रकारके नियम हैं ऐसा वर्णन करते हैं । 


दोनों ही प्रकारके क्ष॒लनक उद्िष्टाहारके त्यागी हैं | इसलिए आहारके समय श्रावर्कोके घर स्वय॑ 
जाते हैं । बहां या तो मौन पूर्वक एक क्षण बाहिर खड़े हो जाते हैं अथवा धर्मलाभ द्वो ऐसा आशीर्वेचन 


नैष्टिकाचार श्र 


कहकर निकल जाते हैं इन दोनों अबस्थाओंमें क्षण एक वहां खड़े रहनेसे तात्पये इस बातका है कि 
श्रावक जो गृहके भीतर है अथवा अन्य कार्य में संलग्न है उसे उस भिक्तके आनेका ज्ञान हो जाय | उसका 
ध्यान अपनी ओर आकर्षित कर भिक्त फिर वहां बिना बुलाए नहीं ठहरता। श्रावक उन्हें देखकर 
प्रतिग्रह करता है। अर्थात्‌ अपने गृह आनेकी प्रार्थना करता है और आहार पानी भिक्तुके योग्य उसके 
घर है तथा उसकी इच्छा दान की है यह व्यक्त करता है | इस क्रियाका नाम प्रतिप्रह है । 

ग्ृहस्थकी प्राथेना पर भिन्त ठहर जाता है और उसकी पुनः प्रार्थना पर उसके ग्हमें प्रवेश करता 
है । ग्हस्थ उसे उच्चस्थान पर बैठाता है, पैर घोता है, सम्मान करता है, नतमस्तक द्वोता है और 
यह प्रतिज्ञा करता है कि आपको आदर देनेमें मेरे मन-बचन-कायसे विशुद्धि है। कोई कपटसे या किसी 
दबावसे अथवा केबल लोक लाजसे या लोकापवादके भयसे मैं ब्रिता अपनी इच्छाके आहार देनेको 
प्रस्तुत नहीं हुआ। हूँ । मैं हपे और पवित्र वृत्तिसे आपको आहार देनेको तयार हुआ हूँ। मेरे घर पर 
आपकी भिक्षाके योग्य शुद्ध व शास्त्रोक्त नियमोंके अनुसार अभक्ष्यादि दोपरद्वित आह्वार व प्रासुक जल है। 
आप क्रपाकर स्वीकार करें । इस प्रार्थना पर भित्त भोजनशालामें प्रवेश करता है और अपने नियमोंके 
अनुसार आंहारको प्रदण करता है। भिन्न इष्ट और अनिष्टाहारमें राग द्वेप या संक्ल्त विकल्प नहीं करता 
किन्तु अपने उद्रकी पूर्तिहेतु प्रेमले उम्े ग्रहण कर शरीरकी आवश्यकता पूरी करता है। अन्न ओर 
आहारके बिना शरीर नही टिकरता, परिणाम संक्रि्ट हो जाते हैं, धर्म साधन नहीं होता इसलिए भिक्तु 
आहारहेतु ज्ञाता है अर्थात्‌ शरीर धर्म साधनक्ा कारण है, इसलिए उसे अन्न पाती देकर स्थिर रखना 
है और उसके द्वारा धर्म साधन करना है इतना उद्देश्य लेकर मिक्ष इस घ्निको अंगीकार करता है । यदि 
बिना आद्दारके भी शरीर चलता है तो उस दिन उपच्रास करता है । अष्टमी चतुद्देशीको तो निय्मत? उपवास 
करनेका इन्हें ब्रत है । ॥पधोपबरास ब्रत यहां उत्कृष्ट दरजेसे पानन किया जाता है। इच्छा होने पर ओर 
श्रावकके घर तक जाने पर भी यदि विधिबन्‌ आहार न प्राप्र हो या कोई प्रतिग्रह न करे अथवा आहारमें 
अन्तराय आज़ाय तो भिक्तु उस दिन भी उपवास अवश्य करता है। बढ केवल उसी अबस्थामें आहार ग्रहण 
करता है जब शरीरके लिए उसकी अ्रत्यन्त आवश्यकताका अनुभव करता है। और वहां ही आहार लेना 
है जहां पर उक्त नवधा भक्तिके द्वारा सप्तगुण सहित श्रावकजन अपनी हार्दिक श्रेद्धा पूरक, संतोष रखते 
हुए, उदारतासे, विनयपूर्वक, विवेकपू्वेक व घैयपूवेक शक्‍त्यानुसार आदार देते | 

आहार करनेके बाद अपने भोजनके पात्र वह स्व स्वच्छ करे ऐसी जिनाज्ञ! है । ऐसा नियम 
इसलिए है कि इसे कोई अहँकार भाव जायृत न हो और श्रावककी कोई क्रिया असंभव रूपसे इसके लिए 
न हो पाए। श्राबक भक्तिमें अथवा अन्य कारणोंसे उस भाजनके स्वच्छ करनेमें देर करे और इतने 
में आहारके करनेके लोभसे मकली आदि उसमें पतन कर प्राण रहित होजाय तो यह महान असंयम 
होगा ऐसा विचार कर भिक्ष॒ स्वयं उसे माँजकर स्वच्छ करे | यदि आ्रावक तत्काल ही संयम रक्षा करत ६६ 
उसे स्वच्छ कर देना चाह तो भी आपत्ति नहीं है । किन्तु श्रावकका कर्तेव्य है कि बह मेरे जूठे बेन 
मांजे यह तो उसका सौभाग्य है, मैं तो महत्त्यशाली पद पर हूँ, इसे मेरी सेवा करनी ही चादिए, ऐसे 
अहंकारके बशीभूत होकर श्रावकसे अपना बर्तन मांजनेको कहे ता ब्रतीको दोप है । 

आहारके बाद भिक्त अपने संघममें वापिस झ्राकर गुरुसे सब निवेदन करता है। यदि कोई बरुटि आहार 
क्रियामें जानेके समयते आनेके समय तकके मध्यमें हुईं दो तो उसे स्पष्ट निवेदन करता है और उनके 
द्वारा दिये गये प्रायश्रित्तकों स्वीकार करता है। भोजन वृत्ति दिनमें एक बार द्वी करनेका इसका नियम है। 

र€ 


२९६ . भाषद्जुअमे प्रदोप 
हैं,.उतके सभिधाज्ञमें, खूते दें-4 उनकी तथा- अ्रत््य- संघके है “22४ 
के प्रक्वारसे दैयाव पके पक हे, इन डे है। स्वाध्याय द्वारा सदा अपने 
का 


ल आत्म-चिन्तन हारा अपनेको सन्‍्मार्ग पर स्थिर रखनेक्का प्रयत्न करते हैं | यदि 
न ने हों और इस ब्रतीने भगवान्‌ तीथंकरकी प्रतिमा या आगमर्थ्थके सम्मुख स्वयं दीक्षा ली है 
तो भी उसे अन्य -्द्वी प्रतिमाघारियोंके साथ ही रहुना चाहिये। स्त्रतत्र विचरण नहींकरना चाहिए । 
स्त्वतंत्रतासे- एकला भ्रमण करनेका तो साधुकों भी निषेध है। अकेला बिहार कहुनेवालेके सत्संगतिके 
अफ्हुत्रमें; ओर परीषह उपसगगंक्े विजय न कर सकनेकी स््थितिमें मर्यसे रु्युत हो जानेकी संभावना 
आचारयाने की है, श्रतः संस रहनेका आदेश दिया हे;। खंघमें रहते हुए अन्य त्र तियोंकी घर्मं-सेबा करना वह 
अपना कर्त्तव्य समझता है । रोकी अधस्थ।में, झसंहायावस्थामें, और पीड़ितावस्थ।में उनकी शारीरिक सेवा 
भीकरता है । धर्मेंसाधनमें सहायता करता है | समाधिमरणादि अवस्थामें अपने धर्म-साधनकी क्रियाओ्ंमें 
हानि हो जानेपर भी समाधिगत साधु या श्रावककी सेवा कर उसे समाधिमें स्थिर करता है। यह 

कर्तव्य वह उस कालमें सर्वेश्रेष्ठ मानता है । क्षुबलक ब्रतीकी यह प्रक्रिया है ।२११ 

फिमेलकस्य चिह् मे बतेते सिद्धये वद्‌ | 
हे गुरुदेव | ऐेलकका क्या लक्षण है, मेरी कल्याणसिद्धिके लिए क्पाकर कहैं-- 


( वसनन्‍्ततिल्वका ) 

कोपीनमात्रवसनो करपात्रभोजी 

न स्थित्वासने5शनविधानपर!ः प्रकामम्‌ | 

स्वर्मोक्तमागनिरतो विरतो<न्यकार्यात्‌ 

स्थादेलको निजरतः प्रतिमाप्रयोगी ॥*१शा 
कोपीनेत्यादिः--यः किल एकादश प्रतिमाधारी प्रदृद्धवेराग्यः साइसिकः स्वदेहस्थित खण्डवसनमपि 
परित्यजति करपात्र एवं भुक्ते। भोजनपात्रमपि परित्यजति | श्रावकणदे तत्पात्नाणामप्युपयोगः यस्य नोचितः स 
च॑ ऐलकः स्थात्‌ | एपोडपि पद्मासनेन अ्रधपदासनेन सुखासनेन घा स्थित्या मुक्‍्ते। क्ुल्लफयदेव 
प्रतिग्रदादिकमपेद्य आ्राह्राय गच्छुति | प्रतिमायोगं घारयति न तु दिवसे। परीपहोपसर्गान्‌ जयति। ने 
तस्य भीतिस्तथापि स्थप्रयत्नतः परीषद्दान्‌ प्राप्ठुंन यतते । कटिसूत्र कोपीनश्च॒ धारयति | शीतस्य दंशमशकर्य च 
समागतां बाधां ग्रीष्मे प्रस्वेदादिनिमित्तेन संप्राप्तां बाधाश्वामन्यमानो<न्यानप्युपसर्गपरिषद्न्‌ स्थयमेव समागतान्‌ 
नावगणप्रति । एप द्विश्रिचतुर्ष मासेषु लोचमेघ करोति न कर्तयांदिना केशानपनयति । न चास्मिन्‌ पदे स्थादनेक- 
भिज्ञानियमः । एकमिन्नानियम एजात्र स्वीकृतः । वर्णंयत्रयेष्बेतत्‌ (पद स्यान्न शुद्ेषु । मुनेलंधुआतुरस्य पश्मारु- 
ब्रतानि महाजतसमीपतां यान्ति | ईर्यासमित्यादौन्‌ पालयति गुप्ल्यादीनपि च भजते | प्रथमप्रतिमाग्रदसमये यः 
संसारदेहभोगैर्विरक्ततायाः परिणाम: सश्जातः स एथात्र परिपूर्णतां याति । एवम्प्रकारेण क्रमशः प्रतिमारोहणेन 
अगुजतानां महाजतेष्घारोपरणाप्रक्रिया पूर्णतां याति |२१२। 
इति श्री कुन्धुसागराचार्यौवरचिते श्रावकघमंप्रदीपे पण्डितजगन्मोहनलालसिद्धान्तशाजिकृतायां 
प्रभाखयायां व्याख्यायां च पश्चमोष्ण्यायः समासः । 
प्ल्‍लक व्रती वराग्य परिणामोंकी वृद्धिके कारण साहसी हो कर एऐलक वृत्तिका प्राप्त द्ोता है । 

इनको आयसंज्ञा है। ये अपने केशोंका उत्पाटन दो, तीन, या चार मासमें अपने हाथोंसे करते हें । केंची 
आदिक़ा उपग्रेग न स्वयं करते दें और अन्यको देते दें । खण्ड वद्खधका भी त्याग कर मात्र कटिसूत्र ओर 


'मैिकॉयार' पर 


कीपीन (लेगोटी) धारण करते हैं। शीत ढांस मच्छर वर्षा और ग्रीष्मकी संस्पूर्ण बाधाएँ अपने खुले शरीर 
पर्‌ मेलते हैं। कोई भी परीपह और उपसर्ग आजाय तो उसके सहन करनेमें कायरता नहीं दिखाते | प्रीति- 
पूर्वक सहन करते हैं| तथापि परीपह उपसर्गोकी म्राप्तिका प्रयत्न नहीं करते | घोर तपश्चरण आदिको 
धारण करनेकी शक्तिकों उत्पन्न करनेका प्रयत्न करते हैं पर बतंमान अवस्थामें बैसी शक्तिके अभावमें 
वेसी तपस्या नहीं करते | प्रतिप्रहादि नवधा भक्तिपूर्यक श्रावक आहार दे तो बेठकर अपने करपा्रमें 
दी लेते दें । भोजनका पात्र ये अपने पास नहीं रखते, और न श्रावकके घर उनके ही पात्रोंमें भोजन 
करते हैं। अपने हाथ पर जो आहार श्रावक दे दे मात्र उसे उदरस्थ करते हैं। आरामसे स्थाद लेकर 
आहार ग्रहण नहीं करते। न अतिशीघ्र ही भोजन करते हैं । ये एपणा समितिपूर्वक देख शोधकर आहारको 
लेते हैँ । आहार सरस है या नीरस है, स्वादिष्ट है या बेस्बाद इन बातों पर उनका ध्यान नहीं जाता। 
केबल इतना ध्यान रखते हैं कि आहार शुद्ध है, निर्जीव ( प्रासुक ) है, कोई अन्तराययोग्य बस्तुका उसमें 
समागम नहीं है । 

स्वाध्याय, ध्यान, धर्मापदेश और घर्मप्रभावना आदि कार्योमें अपने समयका सदुपयोग करनेवाले 
ये भी साधु संघ ही रहते हैं, अकेले नहीं। राक्षिमं मुनिक्री तरद नग्न द्वाकर ध्य,न करते हैं पर 
दिनमे नहीं । प्रकारान्तरस रात्रिमं इनकी मु।नत्त ओर [दनमें एलक वृतत्ति रहती हूँ । यह पद ब्राह्मण 
क्षात्रय आर बेश्य इन तीनों वरण्णोमें ही धारण किया जाता है। इनमे अनक भिन्षाका नियम नहीं है | केवल 
एक घरमे द्वो आहार लकर आज़ात हैँ । आहारक बाद गुरुको सब प्रक्रिया निवदन करते दूँ तथा दिया 
हुआ प्रायश्चित्त महण करत हैं । 

दैनिक, रात्रिक, पाक्षिक, मासिक, चातुर्मासक और बापिक प्रतिक्रण य नियमतः करत हैं। 
चातुर्मासमें एक स्थान पर रहत हैँ । साधारणतः चातुमीक्ष ग्रदत्यागी सभी करत हैं । गृहस्थ भी करें तो 
धमंसाधनानमित्त ऐसा देशब्रत ल सकते हू पर गृद्त्यागंका ता इसका यथायाग्य पालन करन ही चादिये । 
वर्षाकालमें सवत्न मार्ग अग्न।सुक हा जाता है सबत्न वनर्स्पात छाजाती हू, तसरादि भी विशेष उत्पन्न दोनेसे 
मागमें चक्षना कठिन दवा जाता है, अतः आरमस्मत्यागांक लिए तो उस समय विहार कसना स्वेथा 
अनरथदण्ढ हू। इसके पूवे ता सभा ग्रह व्यापारादिका आरंभ संबंध दृवानेसे मार्गंगमनका बंद करना संभव 
नहीं दाता, पर आरंभ व्यापारका त्याग हाने पर बहू सदृज हूं बंद हा। सकता हूं । 

यह एलक पदस्थ व्यक्ति मुनिका लघुश्र/ता कह्दा गया दे । इन* पद्चणुब्रत यहां मह्दाब्नतकी मयादाम 
पैर रखने लगते हैं, समित्यादिका भी उपयाग ये करते हैं ओर गुपरिअदिका पालन करते हूँ। ये सब मात्र 
प्रतिज्ञारूप या व्रतरूप नहीं ६। तथापि मुनिक्की तरद ही इनकी पालना ऐलक करते हैं। मयूरपिच्छिका रखते 
हैं तथा प्रतिलेखन करते हैं | दिनमें माग गमन करते हैँ, रात्रिमें नहीं । मात्रशोच आदि बाधा निशृत्ति तु 
ही गमन करते हैं अन्य प्रकारस नहीं। दित, मत और प्रियवचन बालते दूँ | कठार, विषम आर पाढ़ा 
कारक बचनोंका स्त्रप्रमें भी उच्चारण नहीं करते । 

इस प्रकार ग्यारदवीं प्रतिमाका स्वरूप पूर्ण हुआ । इसके बाद कौपीन मात्र त्यागकर ये-मुनित्रतकी 
अंगीकार करते हैं | श्रावक त्रतकी समाप्ति ऐलक पदमें हा जाती है । 

प्रतिमारोहण॒की प्रथम झर्ते थी कि जिसे संसार, देह घ भोगोंसे वैराग्य हुआ द्वो वह इस मार्ग 
पर चले । ग्यारह॒वीं प्रतिमा स्व॒रूपकों प्राप्त करने पर बह बिलकुज्ञ स्पष्ट दो जाता है। श्रावकके १२ ब्रत 


श्श्द थरायकधमंप्रदोप 


जो द्वितीय प्रतिमामें घारण किए थे वे आगामी प्रतिमाश्रोंमें बढ़ते-बढ़ते इस प्रतिमामें अपनी मर्यादा समाप्त 
कर महाव्रतत्वको प्राप्त हो जाते हैं| कहां कोन प्रतिमामें कौन-कोन ब्रत बढ़ते हैं इस संबंधमें मूलग्रन्थकर्त्ता 
श्री ९०८ आचाये कुन्धुसागर महाराजने तीसरी ग्रतिमासे लेकर ग्यारहवीं प्रतिमा तकका स्वरूप बीच- 
बीचमें कुछ गद्य वाक्योंमें किया हे । उनका यहाँ बर्णेन किया जाता है । थे वाक्य ये हैं-- 


१-सामायिकप्रतिमायामेध सामायिक॑ निर्दोषतां याति । 

२--प्रोषधोपचा सबतपूर्ण ता प्रोपधोपवासप्रतिमायां भवति । 

३-पश्चमअतिमायां भोगोपभोगवतपूर्णता भवति | 

४--अथ षष्ठटप्रतिमायां भोगोपभोगवतपूर्णता भवति | 

४-भोगोपभोगबश्नतस्य संपूर्णतया पूर्णता सद्तमप्रांतमायां भव॒ति | 
६--अष्टमप्रांतामायामारम्भत्यागः पश्चाणुबतस्य झुद्धता विशेषरूपेण स्थात्‌ । 
उ--नवमप्रतिमायां परियग्रहत्यागतोडथिसंविभागवतस्य निरतियारता स्यात्‌ | 

८--अथ द्शमप्रतिमायां अनुमतित्यागादनथंदण्डबन्रतं निरतिचारतां याति । 
६--अधाहिष्टाद्ा रत्यागात्‌ सप्तशालानां पूर्णता भर्वात तथाणुब॒तत्वमपि मद्दाग्नतत्वं याति । 


इनका तात्पय इस प्रकार है कि-- 


१--सामायिकत्रत यद्रपि द्वितीय प्रतिमामें हो धारण किया था पर उसकी पर्णता तृतीय ग्रतिमाममे 
होती है | यहाँ सामायिक व्रतरूप हुआ। यद्यात्रि सामायिक्र ही एक मात्र चारित्र है, उसते ही सर्बकर्म 
निजेरा होती है और इसलिए दूतीय प्रतिमामें उसकी पुणंता नहीं होती। उसका आचरण तो मुजिजन 
करते हैं। उनके अन्य सत्र प्रयत्न इसे प्राप्त करनेके लिए हैं, तथापि श्रावक पदक योग्य यथासमय- 
नियमित सामायिक्र करना इतना व्रत मात्र इस प्रतिम।में पर्ण हाता है। 

२-इसी तरह प्रोपधोपवासब्रतका प्रारम्भ भी द्वितीय प्रतिमा थ। पर प्णरीतिसे ग्रहस्थ योग्य 
यह ब्रत चतुथ प्रतिमामें प्‌र्ण होता है । 

३, ४, ५--पांचबींमें भोजन सम्बन्धी छटीमें उपभोग संबंधी तथा सातबींमें पूर्णतया भोगोपभोग 
संबंधी सामग्रीका भोंगोपभागकी दृष्टिसे त्याग हो जाता है और यह ब्रत पूर्ण होता है। 

६--आठवीं प्रतिम।मेंझारंभ व्यापारका त्याग होनेसे अहिंसा, सत्य, अचोय॑, ब्रद्मचय और 
परिप्रहपरिमाण ये पांचों ही अणुब्रत उज्ज्बलता घारण करते हैं। इन ब्रतोंमें दोपात्पन्न होने योग्य परि- 
स्थिति ही समाप्त द्वो जाती है। दिग्ब्त देशब्नत सभी आरंभादि कार्यके अभावसे यहाँ पूर्शता प्राप्त करते हैं । 

उ--नवमी प्रतिमामें धनथ।न्यादि परिग्रह जा अभी तक थ आरंभ त्याग करने पर उनकी निरर्थंकता 
स्वयं अनुभवमें आने लगती हैे। अतः उसका त्याग होनेसे त्यागवृत्तिके हंतु जिस अतिथिसंविभाग 
ब्रतको धारण किया था वह परिप्रह त्यागसे पूर्ण होगी, अतः अब यह आहार दान छोड़कर अतिथिकी 
अन्य सेवायें ही करता है। अतः अतिथिसंविभागव्रत अपनी मर्यादा यहां पूर्णकर लेता हेँ। अब यह 
स्वयं अतिथि बनने योग्य हो रहा हैं । 

८-दशर्वी प्रतिमामें अरिभादि संबंधी अनुमति भी नहीं देता, अतः बिना प्रयोजनके कार्य बन्द 
करनेके लिये उनके पाथसे बचनके लिए जो अनथदृण्ड त्रत किया था बह यहां पर अपना अन्तिम रूप 
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पा जाता है। अतः इस त्रतकी पूर्णताके लिए यह प्रतिमा धारण की गई है। 
इस प्रकार ट्विनीय प्रतिमाके सम्पूर्ण १२ ब्रत विभिन्न प्रतिमाओंमें अपनी अपनी वृद्धि करते करत 
महात्रतमें प्रविष्ट होने योग्य बनते हैं । 

&-ग्यारहवीं प्रतिमामें अन्य १* ही ब्रतोंकी विशेष शुद्धिपूर्वक मुनि पदारोहएणकी पूर्ण तयारी हो 
जाती है । 
इसके बाद श्राबकधमंकी मर्यादा समाप्त है । 

श्रावकके बारह दरतोंमें समाधिमरण भी एक व्रत किन्हीं आचार्योने गिनाया है | उनके मतसे 
बारह ब्रत इस प्रकार गिनाए गए हैं, पंचाणुब्ब॒तके साथ दिग्व्रत, देशब्रत, अनर्थदण्डत्याग, भोग 
परिमाणत्रत, उपभोगपरिमाणत्रत, अतिथिसंविभाग और समाधिमरण | किसी किसी पंथकारने ५२ 
त्रतोंके बाद समाधिकरणको अलगसे त्रत न मानकर भी उसकी आवश्यकता प्रत्यक त्रती या 
अत्रतीके लिए बनलाई हैं। वाह्तवमें समाधिकरण एक एसी क्रिया है जिसकी इच्छा अब्रती भी करता 
है । वह भी चाहता है कि मेरा मरण उत्तमप्रकारसे धर्मपूर्वक हो। समाधिमरण करनेवालेका पाक्षिक 
ओर नेपष्ठिककी तरह साधक्र ऐसा तीसरा स्वतंत्र नाम दिया गया हैँ। पाक्षिक श्रावक प्रतिमारोहणके 
पूर्व ब्रतोंकी उत्पत्तिके योग्य अपने आत्मत्षत्रक्ों बनाता है जिसमें पाक्षिक श्रावकके गुण आ जाते हैं । 
वह सरलतासे प्रतिमारोहणमें समर्थ होता है। इसी प्रकार प्रत्येक प्रतिमारोही सरणके समय 
कपायों पर बिजयकर ब विपयोंका त्यागकर अपने में शान्ति या समाधि उसन्नकर मरणुको प्राप्त करता 
है। इस तरह की आत्मस।धनाके कारण वह साधक पदको प्राप्त करता हैं । 

मरणकाल किसी भयानक उपसर्ग या ब्रीमारी आदिके कारण भी आ सकता है। उस समय पर 
सम्हल करके समाधिका साधन कर लेना कठिनतर काये है। पर जिन्होंने इसकी जीवनकरालमें भावना 
की हे उन्हें कठिन नहीं हे । वे प्रतिक्षण उसकी कामना रखते रद अतः उस सप्यकोा देखकर घबड़ाते 
नहीं हैं । तत्काल अन्नाहारका त्याग कर निष्कृपायमावपूर्वक शरीर त्याग करते हैं। आयुके पूर्ण हानेका 
नाम मरण है। ऐसा मरण प्रतिसमय होता हैं, क्योंकि आयुका गलना प्रतिसमय हो रहा है। यह मात्र 
व्यवहार है कि आयुक्रे क्रमशः जो निषेक गलते जाते हैं. उसे हम जीवन ही कहते हैं, और अन्तिम 
निषेककी समाप्तिको मरण कहते हैं। यथार्थमें तो आयुक निषे प्रा खिरना ही मरण हैं। आयुक निषंक 
प्रति समय क्षय होते है अतः प्रतिसमय द्वो मरण है.। तब हम समाधि ( समभात ) को प्रतिसमय 
बांछा और उसके प्रांत प्रयत्न करनेवालेकों समाधिकरणका त्रत है एसा कह सकते हैं। संभवतः इसी 
अपेक्षासे इसकी गणना १२ ब्रतोंमें की गई हे । मरणके समय सबसे ममत्व त्यागकर द्वादश भावनाओ- 
का विचार करना तथा आरंभ परिग्रहको सर्वथा त्याग घर्मध्यानमें अपना उपयोग लगाना, व प्रति 
उत्तम क्षमाका भाव रखकर सबसे क्षमा याचना करना, किसी प्रति राग, ढप आर किसी वस्तुकी 
बांछा नहीं रखना यह कर्तव्य होता है। इस प्रकार जिनका मरण द्वोता है उनकी कुगति नहीं दीतो 
अत्रती श्रावकसे लेकर ग्यारहवीं प्रतिमा तक मुनिपदमें भी अपनी-अपनी योग्यता तथा प्राप्त द्रव्य, क्षत्र, 
काल और भावके अनुसार यह्‌ त्रत पाया जाता हैं े 5 

इस ब्रतके भी ५ अतिचार हैं. जिनसे बचना चाहिए। वे ये हैँ--( १) रोगादिसे या उपसर्गसे 
या वेदनासे घबढ़ाकर शीघ्र मरणकी इच्छा करना, '( २) सेवा करनेवाले व्यक्तियोंके मोइसे, ६नको 


श्रै७' झायकघरमप्रदीष 


सेबाकी प्रसन्नतासे श्रथवा श्रन्य कोई विपय-बासनासे मरण न आबे, जितने काल जीबित रह सके उतनां 
अच्छा ऐसी वांछा करना, (३ ) अपने कुटुम्बीजन, स्त्री, पुत्रादिमें, मित्रादिमें प्रीतिभाव रखना, उनके 
मोहका त्याग न करना, (४) प्रहले जो विषय-सोग किए हैं उनकी बार-बार याद कर चित्तको 
चिघयानुरागी बसाना, (५ ) श्रतोंका फल्न आगे स्वर्गादि संपत्ति रूप हो व अनेक विषयोंके उत्तमोक्तम 
साधन मिलें ऐसी वांछ्ा करना ये पाँच अथवा इसी ग्रकारके अन्य दोष समाधिमरणके अतिचार हैं। 


इनसे विरक्त हो अपने उद्द श्यको सामने रखकर, लक्ष्य अ्रष्ट न हो, प्रयत्नपूर्वक समाधि लेना 
समाधिमरण है । यह ब्रतोंका सार हैं । इसी समाधिके अथे ह्वी ब्रतोंका परिपालन है। जिसने जीबन 
भर व्रत किया और अन्त समय समाधिसाधन न क्रिया उसने जीवन भर कमाई हुई संपत्तिको उपयोगके 
पूब कुएँमें ढाल दिया। एसा समझकर इस ब्रतका अवश्य पालन करना चाहिए । इस प्रकार समाधित्रत 
जो १२ ब्रतोंमें भी गिना गया हैं उसका बणन प्रकरणसंगत होनेसे संक्तेपमें किया गया है। 

पुरुषोंकी तरह स्लियाँ भी उक्त प्रतिमाओं हा पालन करती हैं। उनकी अबस्थाके भेदसे क्वचित्‌ 
भेद हो जाता है | जेते छठी प्रतिम।में ऋतकारितानुमोदनासे रात्रिभोजन त्याग होने पर भी जिस स्त्रीकी 
गोद दूध पीता बच्चा हूँ वह उसे दूध पिलायगी, उसका त्याग उसे हो नहीं सऊता। यदि करे तो 
बालकको अपमृत्युका कारण होनेसे महान दोप उत्पन्न होगा। | 

इसी प्रकार ग्यारह प्रतिमामें ज्ुल्लिकाके पास सोलद्द हाथ तककी धोती तथा एक ओढ़नेका वस्त्र 
और आयिका अवध्थामें केबत एक धोती मात्र परिम्रद रहता है । इतने वस्त्र इनके लिये विधेय हैं। 
ये श्राविकाओंके संघके साथ रहें। मासिक शरोरघमको कठिनाईकरे समय श्रावक्के घर पर रहें। उस 
कठिनाईके दूर होने पर पुनः संघमें जाँय। अथवा संधर्में भी याग्यता द्वव्य क्षेत्रक्ी अनुकूलता हो तो 
निर्वाद्द कर सकती हें । 

ये ग्यारहवीं प्रतिमाघधारी शुद्धिनिमित्त तत्सम दूसरा चस्त्र लंगोटी आदि त्था धोती आदि भी 
रहने पर एक समय शरीर पर एकका ही उनयाग करें । आययिका केश लोच ही करे | इस तरहद्द स्त्रीपर्याय 
गत योग्यताक अनुसार थोड़ा सा परिबतन होता हें । ह 

प्रतिमाघारी इच्छाकार या इच्छामि इस शब्द द्वारा परस्पर व्यवहार करें । इस शब्दका अर्थ 
है कि हमें मुनिपद्की बांछा है, हम उसे चाहते हैं । साधारण श्रावक जुहारु आदि शब्दों द्वारा पारस्परिक 
व्यवहार करते हैं, इस प्रकार ये नदीं करते । इनका व्यवहार इच्चामि शब्द द्वारा होता है। आर्थिका को 
बन्दामि कद्द कर उनका सम्मान करना चाहिये। स्त्रियोंके लिये यह पद सर्वोत्कष्ट है। अतः उनका 
समुचित आदर करना चाहिये । स्त्रियोंको ही उनकी सेवा करनी चाहिये । 

इस प्रकार ग्या'ह्‌ प्रतिमाओंका बर्णन समाप्त हुआ तथा श्राबक धमकी मर्यादा भी समाप्त हुईं। इसके 
बाद पुरुष लंगोटी मात्र परिग्रहका भी त्याग कर मुनिपदको धारण करता है मुनिधर्मका बरणुन प्रंथके पूर्व 
भाग मुनिधर्मप्रदीपमें आचाये श्री कुन्थसागर जी ने किया है। २१२। 


इस प्रकार आचार्य श्री कुन्थुसागर तिरचित श्रावकर्षर्म प्रदीप व पण्डित जगन्मोहनलालजी 
सिद्धान्त शास्त्री कृत प्रभानामक व्याख्यामें पद्चम अध्याय समाप्त हुआ | 


अ्रन्थकारप्रशस्ति; 


( अनुष्डप्‌ ) 
आचारयंशान्तिसिन्धोम दीक्षागुरोदंयानिधेः । 
सूरे: सुधमंसिन्धोदिं विद्या पुरो: प्रसादतः | १ ॥ 
जिविधा: भ्रारुधर्माश्व यथांवह्लिखिता मया। 
तुष्टेन विश्वशान्त्यथ कुन्थुसागरखूरिणा ॥२॥ युग्मम्‌ ॥ 
इस कालमें विद्यमान दयाके सागर ओर मेरे दीक्षागुरू श्री १०८ आच।य शान्तिसागर 
जी तथा विद्यागुरु श्री १०८८ आच।ये सुधमंसागरजी के प्रसादसे बिश्वमें सुखशान्तिकी वृद्धि हो ऐसे 
उह श्यकों सामने रखकर श्रावकके तीनों प्रकारके भेदोंको प्रतिपादित करनेबाला यह्‌ श्रावकधर्मप्रदीप 
प्ंथ मुझ कुन्धुसागर सूरिने पूर्बाच।येकी परम्परासे आगत उपदेशके अनुसार लिखा है ।१।२। 
इस श्रावकाचारका प्रयोजन-- 
( अनुष्दुप ) 
पूर्वांचायंप्रणीताश्यध भ्राद्धाचारप्रद्शका: । 
सन्त्यन्न बहवो ग्रन्था ग्रन्थस्यास्य प्रयोजनम |! ३ ॥ 
कि बतते गण रो ब्रदि ज्ञातुमिच्छामि चार्थतः। 
प्रयोजन घिना अन्थों नोपादेयों यतो भवेत्‌ | ४ || युग्मम्‌ | 
सर्वज्ञीपदेशके अनुसार पूर्वाचर्यों द्वारा रचित श्रावकके अ।चारका बणुन करनेवाले बहुतसे ग्रंथ 
विद्यमान हैं, ऐसी अवस्थामें इस नवीन ग्रन्थत्री रचनाका क्या प्रयोजन ह? हे गुरुदेव | मैं जानना 
चादता हूँ, क्योंकि प्रेयाजनके बिना ग्न्‍न्थ उपादेय नहीं हो सकता, अतः इसका यथार्थ कारण 
बताइये ।३॥४। 


( अनुष्टप ) 

जैनादहिसातिरेकादि हानिः स्थाद्‌ भारतस्य को ॥ 

ब्रुक्‍न्त्यज्ञानतः  केचिदिति तद्बांधद्देतवे ॥ ५ || 

जनाहिसातिरेकान्न तदबोधादि किन्तु वै॥ 

बभूखुश्चक्रवर्त्याद्य: तत्पालकाः स्वसिद्धये ॥ ६॥ 

अन्थो5य लिखतो भव्यः स्वमोत्त सुखप्रदः ॥ 

नेच्छा मे ख्यातिलाभस्य न तु नामप्रसिद्धये ॥ ४ ॥ 

शुद्धचिद्रप#रतम किन्नामादिप्रयोजनम्‌ ॥ 

श्रीमतः स्वात्मतुश्स्य कुन्थसागरखसूरिणः॥ ८ ॥ कल्तापकम्‌ ॥ 

इस प्रंथके लिखनेका यह प्रयोजन है. कि वर्तमान युगमें कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि जैनधर्स की 

अद्िंसा ने भारतवषेकी बहुत बड़ी द्वानि की है। अछिंस।के उपदेशसे लोग कायर ही गए। आततायी 
से युद्ध करनेमें उन्हें अद्धिंसाका पाप दृष्टिगोचर द्वोत। था, इस लिए विदेशी सक्ताके पैर भारतमें जम गये। 
वास्तविक स्थिति तथा ऐतिहासिक स्थितिको न जानकर व्यक्तियोंके हर किए गये इस मिथ्या 


(२ ) 


आत्तेपका खण्डन करनेके हेतु तथा उन्हें सम्यग्‌ बोध प्राप्त करानेके लिए इस अंथकी रचना आवश्यक 
प्रतीत हुई । 

इस प्रंथमें यह बात ग्रंथकार बता चुके हैं कि जैनोंकी दिंसाके अत्तिरेकसे नहीं, किन्तु जैनी श्रहिंसा 
को न समझ सकनेके कारण भारतका पतन हुआ है। पंथमें बताए गए हिंसाके स्वरूप और उसके भेदों 
पर विचार करके चलनेब्ाला ग्रहदस्थ श्रावक उस हिंसासे बचता है, साथ ही अ्िंसक धर्मात्माओंके 
ऊपर आनेवाले विन्नको दूर करनेके लिए उनकी रक्षा करता है। इस रक्षाके उद्देश्यकों अविस्मरण करके 
जो संघर्ष उसे करना पड़ता है उस विरोधी हिंसाका कारये उसकी हिंसाकी परिधिमें नहीं आता । 
बह मात्र संकल्पी हिंसाका त्यागी है | इस प्रकार यथार्थ ज्ञानके प्रचार हेतु अंथकी रचना करनी पड़ी है। 

अनेक चक्रवर्ती, नारायण, प्रतिनारायाए अथवा साधारण राजा आदि पुरुष जेनधमके प्रति- 
पालक होते हुए भी कभी नैतिक युद्धसे विमुख नहीं हुए । इनकी कथा जैन पुराणोंमें अनेक स्थलों पर 
पाई जाती है | अतः उक्त निराधार आक्तेपको मिटानेका अभिप्राय इस ग्रंथके लिखनेका है । लौकिक प्रशंसा 
आदि तथा कीति आदि अभिलापासे इस ग्रंथकी रचना नहीं की गई । 

मैं शुद्ध चिदानन्द स्वरूप अनन्त गुणोंका पिण्ड हूँ। शरीरादि पुद्गल द्रव्य हैं। नाम आदि 
शरीरके हैं, आत्माके नहीं, तब नामादिका क्या प्रयोजन है ? अपनी आत्माके स्थरूपमें ही मगन ओर 
अत्यन्त संतोपी मुझ कुन्थुसागर सूरिको नाम ओर तदाश्रय कोतिसे छुछ भी प्रयोजन नहीं है। ग्रन्थ 
लेखकका उद्द श्य केवल लोकिक अपवाद जो धम पर निरर्थक आया है उसे दूर करना मात्र है ४।६।७८। 


लपघुताप्रकाश-.- 
( अनुष्द॒प्‌ ) 
प्रमादान्मे क्वित्स्थादा ग्रन्थेडस्मिन्‌ स्खलन यदि । 
शाघयन्तु मुद्रा सन्‍्तो वस्तुतत्त्वविचारकाः ॥ ६ ॥ 
ग्रन्थकार कहते हें कि मेरे प्रमादसे इस ग्रंथक लेखनमें यदि कहीं त्रुटि रह गइ हो तो बस्तुतत्त्वका 
विचार करनवाले सज्जन इसका शोघन कर लें ॥६। 
( अनुष्ट्रप ) 
शान्तिसिन्धुस्खुधर्मा मामबतु छाचरतु स्वयम्‌। 
कुरू कुरु स्वतुल्थान नो वृषभादिजिनेश्वर ॥?८॥ 


परमपूज्य आचारये श्री १०८ शान्तिसागर जी तथा सुधर्मसागर जी मेरी रक्षा करें तथा ऋषभादि 
जिनेदबर, आप हम सबका अपने समान बना लें ।१०। 


॥ समाप्रोड्यं ग्न्थः ॥। 


